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मंदिलाशों आर भट्र पुरपे। के रुप में एक मात्र थारतविदः 
कर शादशश स्वरुप, 

्ा [ अर ध्याय्यान का विपय बड़ा एी जटित, बहुत 

ही फठिन है। कबल वही इसे भल्ती भाति समझ 

सके कि जिनका तत्वशान से कुछ परिचय दो चुका है। आप 


श्‌ स्वामी रामतीर्थ- 


सब के सब थक्र कर या खिन्‍न हो कर चले जायें, अथवा 
सारा संसार खुनने आवे,इस में राम के लिये कोई ६:क नहीं 
पड़ता | लोक-प्रियता की सम्पूर्ण अमिलापा से सत्य परे है । 
वैज्ञानिक-नियम संसार का शासन करते थे, कर रहे हैं, 

आोिर सम्पूर्ण चिश्व का नियत्रण कंरते रहेंगे, लोग चाहे उन्हें 
'जांने या न जाने, वे लोक-प्रेय हां या न हो | सर_झआईसक 
निउदन छारा आविप्कृत होने से पहले भी आकर्पण-शक्कि का 
नियम ([+8ए ०६ 97:एपर्वित्र07) ज्यो का त्यों था। ऐसे नियम 
हैं ज्ञिकका पता लोगो को चाहे न लगा हो, परन्तु फिर भी वे 
डुनिया का नियत्रण कर रहे है। खान में पड़ा हुआ एक अति 
उत्तम हीरा चाहे किसी के हाथ न आया हो, परन्तु हीरे की 

दमक कहीं चली नहीं जाती। लोग उस उठा कर चाहे अपने 
मस्तक पर धारण करें चाहे निरानिर उसकी उपेक्षा करें, 

हीरे का इस मे कुछ नहीं चनता विगड़ता । 





विषय कठिन है; किन्तु यदि आप एकहग्न होकर छुेंगे, 
तो समभझ समूगे। तुम्हे यह नहीं कहना चाहिये कि एछे 
जटिल, दाशनिक, अव्यावह्ारिक विषयों पर बोलना व्यर्थ है, 
हमें इनकी ज़रूरत नहीं, हम तो ठनाठन नगदी चादते हैं, द॒से 
तो कुछ अमली (आचरणात्मक वा व्यावहारिक ) चाहिए । 
राम अमली (व्यावहारिक वा काम के ) क्रिपयों पर भाषण 
करता रहा है, किन्तु अव्यावहारिक ओर कारपनिक विषयों 
की भी ज़रूरत है। समथेनके लिये कोई तथ्य बिना गम्धीर तके 
के नहीं समझाया जा सकता, और आप जानते हैं कि आप का 
सम्पूर्ण व्यवहार (अभ्यास ) कमेशीलता में परिणित आपकी 
केवल उद्योग शक्ति हे ओर कुछ नहीं है । जब आप के कुछ 
लिखना होता है, तव आपकी लेखनी चलने से पहले,सम्पूर्ण 


दृष्टि-उष्टिचाद ओर वस्तु-स्वात॑त्यचाद का समस्चय. हे 


विषय कल्पना रुपंस आपके मनमें अवश्य आजाता है। कल्पना 
' खदा कमंशीलता (प्रश्ुति)ल पहले आती है । जब आप किसी 
जगह को जाते हैँ, तव आपका चलना केवल अभ्यास की 
चात होती है, किन्तु आप की नसों श्रार हरकतों का निय- 
अरण करने को यदि मन वहां न हो, तो एक पस भी नहीं 
बढ़ाया जा सकता । काई विद्यार्थी महाविद्यालय को तब तक 
नहीं जाता,जब तक विश्वविद्यालय का विचार पहले ही से 
उसके सन में नहां होता, जब तक यह ज्ञान उसे नहीं होता 
कि किस प्रकारकी शिक्षा उस वहां मिलनी है । जब केई चोर 
बराबर किसी पड़ासी घिशेप की दोलत और अभौरी की 
चर्चा सुनता रहता है, तव इस निरन्तर मिलने वाल समाचार 
को,अपन अखंड विचार को चह कार्य का रूप दे देता हे, 
और अमीर पड़ोसी के घर में सध देने की हिम्मत करता है। 
किसी प्रकार की मानसिक प्रवृत्ति ( क्रियार्शीलता ) के बिना, 
जो काम करना हो उसके संबंधम पहले ही से किसी प्रकार 
के शान के बिना, काई काम पूर्ण नहीं हो सकता। 

इस लिये राम तुम्हारे कानों मे तुम्हारे इंश्वरत्व का 
ढोल पीट्टन और सब श्रोताओं के हृदयों में उसके उतारने 
का यत्न करता है | आप दिन वद्न अपने हृदयों में यह 
साव खच्ित होने दो, अपने मनो में घंटे बधटे उस घंसने 
दो, और आप देखोंगे कि विज्ञान के नियमों के अद्भसार, 
यह मानसिक तेज जो व्यर्थ का कल्पना बाद जान पड़ता 
है, अत्यन्त अष्ठ कमेठता का रूपे धारण करेगा, और इस 
ज्ञान को आप अपने लिये आनन्द ओर कल्याण में रुपान्त- 
रित होते देखेंगे । हा 

विपय है “वेदान्त के विचाराुखार दृष्टि-सष्टिबाद और 


४ स्वामी रामतीय-, 


दरतुस्वातंत्यचाद का समस्पय | दूसरे शादा में “इन्द्रिय- 
शान के संतंधम चदानत फा मत” विपय हे--जो तत्वशानियों 
के लिये बड़े ही माऊ का है । 


इृष्ठि-साप्टिपाद आर वस्तु स्वातंय्यवाद के सप्रत् में 
ठुम्हे कुछ बताया जाना चाहिए। एन प्रसगा के “योरो 
( विस्तार ) में ज्ञने छा हम अपकाश नहीं हे। सक्चषप ए 
चस्तु स्पातंज्यवाद्‌ (रि९३7७&7)) का जर्थ ६ वह विश्णस 
था मत जो इस संसार फो वसा ही ठोक गोचर वस्तु मानता 
है जैसा कि यह दिखाई पडता है। दृष्टि सृप्टियाद म संसार 
बैसा ही नहीं है जैसा हमे ज्ञान पडता हे, ससार हे परन्तु जेसा 
प्रतीत होता है वही नदी हे। और वस्तु स्वातम्यवादऊे अलुसार 
चीज दीफ बैसी ही ६ जैसी दम ज्ञान पडती ह, वे जास्तव 
में सच्ची हैं | इष्टि-प्रृष्टिवाद पी कई शाखाएँ हे । एक ते 
आत्मगत फल्पनावाद 300]९७॥५ ७ 0072870) जैसा चर्कले 
(80,७५३) और फिक्ट (िल्ा।०0) का । दूसरा पिपया 
स्रित ( वा अनातव्म सम्पन्यी ) कत्पना-वचाद ( 00]0675७ 
प्रधथ्याश्ा। ) जैसे श्रफलाद ( +80 ) और कट 
( टुआ ) का; और शुद्ध चा केचल फद्पनावाढ है, जो 
हेगेल (76४०) और शेल्ली (9॥0॥०ए) तथा उसी भ्रणी 
के अन्य अनेकों का है । वस्तु स्वाते्यचाद के समर्थक 
भी बेन (3507 ) और मिल ( 70४] ) की तरह अनेक 
दाशैनिक ह । दृष्टि रृष्टिवाद या वस्तु-स्वातंज्यचाद की 
इन विविध शाखाओं की व्याख्या हए न करेंगे। आज के 
व्याख्यान में हम बकले ( 3670 669 ) के ग्रात्मगत कठपना- 
वाद,या अफलादूँ (7)800)वा ओर केट ५ द४7)के विषयात्मक ; 
६ अनात्म संवन्धी ) कल्पनाबाद, था हे पल (०९०) अथवा 


न्‍ 


इप्टि-खशिवाद ओर वस्तु-स्वातंत्यवाद का समन्वय. &४ 
शेली (900०0७) के शुद्ध वा केचल कटपनावाद की आलोचना 
(था शणशाझुण परीक्षा) न करेंगे । हम इनका फ़िछ 
चहीं तक्क करेंग जहा तक इस सम्बन्ध में वेदान्त का मत 
आहक्तनी से हरेक की समझ में आने में मदद मिल सके। 


विपयायम्स से पहले दो शब्दी (5070]0७ ४॥0 00 ९०/) 
आर! (दाता) आर आधिय' ( विपय ) को समझा 
देना चाहिए।आप जानते हू कि इन दोनों शब्दों स कई 
अर्थ ब्रहण किये जाते ह। व्याकरण में ये एक विशेष अर्थ 
देते है। साधारण भाषा में इनका दसरा ही अर्थ होता है। 
ओर दाशनिक मापा में इनका अपना विभिन्‍न अर्थ है। 
तत्वझान की भाषा में आधार! का अथ है शाता, ओर 
आधरय' का अर्थ है शात-द्ृच्य ( पदाथ ) | अब आप यह 
सिल दखते हे, तव पसिल तो द्रव्य पदाथ है ओर पसिल 
के दखन चाले आप ज्ञाता है| देखनेवाला ज्ञात; कहलाता 
है और जो वस्तु देखी ज्ञाती है वह द्वव्य वा पदाथ कहलाती 
है।इस तरह साधारण वोलचाल में 'ज्ञाता' शब्द का 


४] +तोी/ «न 
पु 


है 


! हा 


अध समझ या बुद्धि है; किन्तु वेदान्त के अछुसार समझ 
था बुद्धि या मति को ज्ञाता नहीं कह सकते, बुद्धि भी 
विपय या द्ृव्य है । आप जानते हर कि हरेक वस्तु जो 
नी जा सकती हे बह, द्वव्य वा विषय दे। ओर आप 
बुद्धिको ज्ञान सकते हैं, आप उसके सम्बन्ध में विचार और 
तक कर सकते है और उसके नियंमों का निर्धारण कर 


| 


ते है। जिस अश तक आपको उसकी धारणा हो सकती 
ओर शआप उसके संबंध मे तर्क कर सकते हैं, उस हृद्‌ 
के भतिे विषय या 'द्वव्य' है, ओर 'ज्ञाता' नहीं हे | चासरुत- 
विक शादों >की औष्णा वा कत्पनां नहीं हो सकती, चास्त-* 


थ 8 70 
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दर - स्वामी रामतीथथ- 


विक शाता का अवलोकन नहीं होसकता | जाननेयाला कैसे 
जाना जा सकता है ? आप जानते है कि वास्तचिक शाता या 
तो जाननेवाला हो सकता है,या जानने की वस्ठु; ज्योही वह 
शात (जानने वाली बस्तु ) होता है, त्याही बह 

( क्षय वा विपय ) बन जाता है, ओर ज्ञाता नहीं रहता। 
किन्ठु साधारण बोलचाल में आधार वा ज्ञाता' शब्द रे 
मन, चुद्धि, या मति का बोध होता हे | वेदान्त के अनुसार 
वास्तविक आधार या वास्तविक ज्ञाता, सच्चा आत्मा, एक 
मात्र अनन्तता है, जो सच देहों में एक ओर चही है | इस 
संबंध में एक संस्कृत शब्द को भी याद रखना उपयोगी 
होगा। आधार शब्द संस्छत में द्रष्टा कहलता है, और 
आधिेय शब्द संस्कृत में दृश्य कहलाता है। और संस्क्त में 
वास्तविक दृप्टा ब्रह्म वा आत्मा है। अंग्रेजी में आत्मा! शब्द 
का पयोयवाची शब्द शोपेनहाबर ( 5000790॥श०6/ ) का 
“चल” ( ए)॥ संकल्प) हो सकता है, या हेगेल (6४०) 
का हाई ईगेलेक्ट! (7970 ॥70०0८, ठोस चुद्धि) अथवा 
देवसोल्यूट इंटेलेक्ट ( 0580070७ ॥79]6४-शुद्ध वा 
केवल बुद्धि )| आप जानते हैं कि हेगेल ओर शोपेन- 
हावर का आपस में विरोध है.। किन्तु वेदान्त उनको मिला 
देता है| वेदान्त उन्हें बताता है कि शोपेनहावर का 'केवल 
संकरप,वास्तव में वही हे 'जिसे. हेगेल “केचल बुद्धि” कहता 
है, ओर इस प्रकार केवल वा शुद्ध आत्मा के लिये हमारा 
. शब्द श्रह्म है ज्ञिसका अथे है केवल संकल्प,केवल चित्‌,कव॒ल 
सत्‌ ओर केवल आनन्द (-अथात शुद्ध सच्चिदानन्द ) । 


सो वास्तविक द्रष्टा शुर आत्मदेव है। परन्तु व्याचह्यारिक 
द्रष्टा बुद्धि या मन में प्रकाशमान /आत्मदेव है । इस 


इप्ि-छप्टियाद और चस्तु-स्वातंत्यवाद का समन्वय, ७ 


तरद्द शुद्ध आत्मा सहित अपने गुमाशता चुद्धि के दशा 
लाता हैं । 


2 
4] 


चस्तठ-स्वातंत्यवादियों के पक्त की दलीलें फ्या हैं, और 
दृप्िसखणशिदादी अपने पक्त के समथेव में किन २ मुख्य 
झुक्तियों का उपयाग करते हैँ ? यह एक लम्बा विपय हे, 
परन्तु चहुत ही संक्षेप में हम इस पर विचार करंगे। 
चर्कले का खगडन करने के लिये हमारे पास समय नहीं 
है । बद एक मुख्य कल्पना-वादी है । बड़ी ही चुस्ती से वह 
अपने तत्वश्वान का प्रारम्भ करता है, ओर जब तक चेदांत 
दुशन के दीक साथ साथ रहता है, तव तक ऊँची डड़ाने 
मारता है, किन्तु वेदान्त दर्शन सर अलग होते ही वह रास्ता 
भूल जाता है, ओर घूम घुमोआग,शेढ़े मेंढ़ ( उतार चढ़ाव ) 
पथों मे सदकता फिरता है | यह बड़ा ही रोचक विपय हे । 
ऐसा विषय हे कि यदि राम को विश्व-विद्यालय के अध्यापकों 
ओर चविद्यार्थियोंके सामने भाषण करनेका मोका मिले तो इस 
पर अवश्य विचार होना चाहिए। वर्कलेके तत्वज्ञानके उत्तरांश 
की पूत्राश से तनिक तुलना तो कीजिय। केसे वह अनेक 
आत्माओं को मानने ओर फिर उन्हें इस विश्व के नियंत्रण 
के लिये साकार ( !?९75079! ) इंश्वर के अन्तगद करने 
में लाचार होता है । ओर केसे उस के तत्वज्ञान के 
अनुसार कोई भी द्वव्य इस संसार में तव तक उपस्थित 
नहीं दे सकता, जब तक कि एक आत्मा उस के निकट 
न हो | और भी कितनी हीवेतुकी बातें उसे घुसेड़नी पड़ती 
हैं। अच्छा, यह वह विषय है जिसे आज हम नहीं उठाना 
चाहते । दंप्रि-साप्रयादी वा कल्पनावादी (70697503 ) जो 
अनक दलीले पेश करते हैं, उन में ये दो या तीन महत्वपूर्ण 
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हैं। प्रथम यह है कि अपनी निजी क्रिया-शीलता के बिना 
आप को किसी वस्तु का बोध नहीं हो सकता, और न कोई 
चस्तु देखने में आ सकती है । यद्द केबल द्रपष्टा की ही क्रिया- 
शीलता ( भवृत्ति ) है कि जिस से आप को इस हुनिया में 
किसी वस्तु का बोध होता है । आप कुछ लिख रहे है, आप 
का ध्यान उस विपय पर जमा हुआ है, वहां आप के सामने 
से एक सॉप निकल जाता है, किन्तु आप उसे नहीं देखते, 
सांप आप के लिये सॉप नहीं हे, वह वहां हे ही नहीं। पुन 

फर्पनावादी कहते हँ कि यदि आप के मन की करमठता 
वा दृष्टा के व्यापार का अभाव है, तो कहीं काई वस्तु नहीं 
है। जब आप सोते रहते हैं, तब दृशा क्रियाशील नहीं होता 
है, ओर इ्दगिदे कुछ सी आवाज़ हो वह खझुनाई नहीं पड़ती 
है। कुछ लोग एसे हैँ जिनकी आंखें सोते समय बन्द नहीं 
होती हैं। उन के नेत्रो के सामने सब वस्तुएं मोजूद हैं, उन 
के नेत्रों के आन्तपेट ( 7७४78 ) पर वस्तुओं का प्रतिविस्द 
पढ़ता है, किन्तु वे उन्हें नहीं देखते । कद्पनावादियों का 
कहना दे कि आप का भन निष्किया है, कत्तो अपनी क्रिया- 
शीलता का निरुपण नहीं कर रहा है, ओर इसी से तुम्हे 
वस्तुएँ नहीं दिखाई पड़तीं। मानसिक व्यापार के बिना क्‍या 
आप इस डुनिया की कोई भी घधष्तु देख सकते हैं! नहीं। 
भन के बिना क्रियाशीलहुए आप यह मेज़ अथवा चह्द 
दिवाल देखने की तनिक चेष्टा कीजिये, राम के शब्द झुनने 
का यत्न कीजिये,किसी भो वस्तु के बोध करने का यत्न 
कीजिये । क्‍या ऐसा आप कर सकते हैं ? बिना सोचे, विना 
अपने मन के संकढप के क्या आप कोई वस्तु देख सकते 
हैं? आप नंहीं देख सकते ।! इस प्रकार कल्पनांचादी कहते 
हैं कि यद्द सारी डुनिया संकल्प के सिवाय और कुछ भी 
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इन्द्रिया के द्वारा । किन्तु इन्द्रियां स्वर्य नहीं बोध कर 
सकती | जब मन का इन्द्रियों से संयोग होता है तभी 
उन्हें बोध होता है, दूसरे शब्दों मे इन्द्रियां नहीं देखती 
बलिक इन्द्रियों के द्वारा मन देखता हे । अब मन.या बुद्धि 
द्वष्ट हैं। मानसिक व्यापार के बिना आप कुछ नहीं खुन 
सकते, आप ऊुछ नहीं देख सकते, आप कुछ नहीं कर 
सकते ! मानसिक क्रियाशीलता के विना आप को किसी 
चम्तु का भी वोध नहीं हो सकता । इस लिये कल्पनावादी 
'ऋहतेहे, “पे इस दुनियाके लोगो! तुम जो इस दुन्या को सत्य 
कहते हो ओर (डुन्या की) इन वस्तुओं को स्वतंत्र रूपसे सत्य 
“मानते हो, अपने आप को न भूला, आप स्वये श्रम में न 
पड़ी | इन सव चस्तुओं की सृष्टि तुम्हारे द्वारा होवी है, या 
तुम्हारे संकल्प द्वारा होती है, घास्तव में तुम इन्हें बनाते 
हो। ” यही करुपनावादी कहते हैं। ओर ऐसा जान पड़ता 
है कि कल्पनावादी कुछ कुछ चेदान्तियों के समान हैं| परन्ठु 
शाम आप से कहता है कि इन सब कहपना-वादियों. (बर्कले, 
अफलातू , हेगेल,कांट, फिक्टे, शली, शोपनदह्ावर) में वेदान्त 
के सिद्धान्त दें | किन्तु वोध होने के सस्वन्ध में चेदान्त का 
मत इन सब से कहीं दूर है । इन लोगो से आपस में एक 
दसरे से झगड़ा हैं, उन में बंखड़ा ओर विरोध है, किन्तु 
वदान्त दशेन इन सब की पटरी बेठा देता हे, इन की संगति 
था, समन्वय कर देता है। ये लोग अपने ( मन ) को बड़ा , 
महत्व देते हैं, ओर उस सम्बन्ध वहुंत कुछ बताते हैं। किन्तु 
बेदान्त इस दृष्टा रूप (मन वा चुद्धि) को अधिपति वा सर्चे सबो 
और देवता चहीं चनाता, जैसा कि इंन में श्रधिकांश दाशनिक 
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करते हैं। हमे सत्य को सत्य के लिये अऋहण करना है | 


कल्पनावादियों की दूसरी दलील यह है कि यह 
दुनिया, जिले लोग साधारणतः वास्तावेंक समझेत हैं, 
वास्तविक न 'समभझी जानी चाहिये, क्‍योंकि दुनिया केवल 
इंद्वियां छारा ऐसी जान पड़ती है, ओर संसार को, जेखा 
कुछ वह हमें जान पड़ता है, वास्तव में सत्य कहने के लिये 
हमे इद्वियों पर निर्भर करना पड़ता है| इन्द्रियय विए्वास के 
योग्य गवाह नहीं हैं । उदाहरण के लिये आंख का मामला ले 
लीजिये। चीटी की आखे मनुष्य की आंखे से भितन तौर पर 
देखती हैं | हाथी के नयनों को मनुष्य की आखो की अपेच्ता 
वस्तुएं वहुत ही बड़ी दिखाई देती है । मेढ़क की आंखों 
को पानी में चीज़े स्पष्ट दिखाई देती हे, परन्तु बाहर हवा 
में घुधली कोहरेदार एक प्रकार के धुंध से ढकी जान 
पड़ती हैं। अब किस की आखो पर विश्वास किया जाय £ 
मनुष्य की आँखों पर या चींटी की आंखों पर £ यदि वहुमत 
से फेसला किया ज्ञाय,तो चीटियों की संख्या कम नहीं है । 
बहुमत उनकी ओर है । यदि आप के नेत्र सचमद्द्शकर्यंत्र के 
लिद्वान्त (7॥070800]90 .977॥9]|00) पर बने हों,यदि आँख - 
के कौंच ( जो चीज़ों को छोटा या वड़ा वनाते हैं') आँख के 
अन्तपेट से प्रतिकूल ढेँग पर लगे हो, तो इुनियों आप 
के लिये विल्कुल मिन्‍न हो जायगी। याद नेत्र का फलक या 
अस्तर्पट दूरद्शकयत्र के सिद्धान्त पर लगा हुआ हो, तो सारी 
दुनियां बिल्कुल बदली हुई होगी । वह खिलोना जिस देखो 
ओर हसो(+00६ 970 9727 8888) कहते दे,अथवा हास्य 
जनक दर्पण जिसमे दो कूर्म प्शाकार(००7ए०४)कॉच लगे होते 
हैं, उसको आपने देखा होगा । इस के द्वारा देखने से संसार 
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की सब चस्तुएँ कोतूहल जनकृ(000'०७)हास्यात्पादक हो 
जाती है। “देखो ओर हंसो के शीश दारा देख जानेपर अत्यन्त 
झुन्द्र चेहरा भी यहाँ तक लम्बा हो जाता है कफकियठोड़ी 
ज़मीन मे छू जाती है ओर मूढ़ शनिम्रह को छू जाताहे 

यदि दूसरी तरह पर आप इसमें देखो,तो चेहरे की लम्बाई तो 
घही रहती हँ,किन्द्रु एक कान पूर्वी भारत (798877०7४) तक 
पहुंच ज्ञाता है, ओर दसरा कान चौन (७४४०) की खबर 
लेता है| अच्छा,यदि आखे इस सिद्धान्तपर लगी हो,तो हुनिया 
दिलकुल बदल जाती है। यही हाल कामों ओर दूसरी 
छानन्द्रियों का हे। यदि नसों ओर मज्जञातन्तुओं ( शिरा 
चा पद्धे ) को मिन्‍न तरह पर लगाया ज्ञाय, तो सम्पूरो संसार 
भिन्‍न प्रकार का हो जाय, सारी दुनिया वद्ल जाय । आप 
कहेंगे कि मज्जातन्तु (॥78८९४) और नस (770९8) और 
शानेन्द्रियां 80788 07७78 जिस तरद् पर लगी हुई ह,चेसी ही 
रहेगी। तो यह बात नहीं हे ।विकासवादका नियम (सिद्धांत) 
कहता हे कि उनमे तवदीली हो रही हे । इस तरह पर कल्प- 
नावादी कहते हे कि डुनिया जैसी जान पड़ती है, बेसी नहीं 
है; इुनिया, जेसी प्रतीत होती है, मिथ्या है; डॉनिया जसी 


दम मालूस पड़ती है असत्य है, माया है, अन्त है। 


आर भी बहुंतेरी दलीलें अपने पक्त में वे देते हैं। किन्तु 
यदि उन पर हम व्योरेचार विचार करें,तो केवल कल्पनावाद्‌ 
ही अनेक राते ले लेगा। अब हम वस्तु-स्वातंज्यवाद पर 
आते हैं । वस्तु-स्वातंत्यवादी कद्दते हैं, “ ओ कर्पना- 
वादियों ! तुम गलती पर हो, छुम विलकुल गलती पर हो, 
. हरेक वस्तु जो दम देखते हैं. उसकी खझूष्टि हमारी कल्पना 
ने की है, तुम्हारा यह बयान यदि सही हो, तो पऐ कल्पना- 
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च्े 


वादियों जहाँ द्वाल हे,वहों घोड़ा पेदा तो कर दो। बह दिवाल 
घोड़ा तो मालूम पड़ने लंगे। ऐ कत्पना-चांदियों ! यंदि 
संसार इस छोटे से द्वप्टा की चुद्धि या सन का केवल 
नतीजा है, तो इस रुमाल का सिंह में बदल दो, या इस 
पेंखिल को एक भव्य भवन चना दो । ” बस्तु-स्वातज्यवादी 
कद्दत हैं, “0. कल्पना-चादियाँ ! तुम्हारी बात ठीक नहीं हे, 
डुनिया सच्ची है | दिवाल दिवाल है ओर इसी कारण आप 
की ज्ञानेन्द्रियों पर सदा उसके [दिवाल होने का प्रभाव पड़ता 
है, कल वह तुमको घोड़ा रूप नहीं जअचती |” 


कल्पनावादी वस्तु-स्वातब्यवादियों की इन शकाओं 
का उत्तर देते हैं। इन आपत्तियों के उत्तर उन के पास हैं । 
किंतु दोना ओर के सब प्रश्नों को दम न उठावेंगे | कह्पना- 
चादी कहते हें कि यह प्रश्त काल वा समय का है। आप 
अपनी कल्पना से जिस वस्तु की चाहे रचना कर सकते 
हैं।ज्ञब आप म्त-प्राणियों का विचार करने लगते हैँ,तव मस्त-. 
प्राणी आप को दिखाई देते हें। हम जब किसी चस्तु का 
विचार करते हे,तव वह हमें प्राप्त होती है । उनका कहना है 
कि स्वप्तों में कया हम सब चस्तुओं की खपष्ठि नहीं करते हैं ? 
हमारी कल्पना इन चस्तुओं का अनुभव करती है। कल्पना- 
वादियों के ये उत्तर है ओर वस्तु-स्वातंज्यवादी इन उत्तरों 
"के सी उत्तर रखते हैं। इन पश्नोत्तरों के च्योरे म॑ हम नहीं 
पड़ना चाहते । ४ 


चेदान्त भी संसार को मेरा संकल्प, मेरी सूप्ठिरूप मानता 
है। परन्तु खसार को मेरा विचार, मेरी स्टपष्टि मानते हुए,भी 
आप उसे कल्पनावाद नहीं कद सकते । राम के सुख-से यह 
बात बहुत ही विल्कण सी जान पड़ती है। इसे फिर 
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दोहराता हैं। यराए और अमेरिका के छोग समझते हैं कि 
वेदान्त एक धकार का कल्पनावाद है, ओर यूरोपियनों की 
छिखों हुई ज्ञो पुस्तक राम ने पढ़ी हैँ भायः उन खभी में 
बेदान्त का ऋत्पनावाद ऋदा गया हे। किन्तु राम आप से 
कहता है कि इन लोगों न वेदान्त को समझा नहीं है। चेदांत 
चेला कल्पनादाद नहीं हे जसा वर्फले या अफलातूँ का कटपना- 
बाद है। वेदान्त इस स कहीं ऊँचा है, कहीं भ्रष्ठ है । 


धछठ्यदा-बादी संसार को छुद्र दृप्टा, तनिक सी बुद्धि, व 
झू मन पर आधित करते है । किन्तु वेद्ान्त जब कहता 

खलसार मरा विचार या सकरप है, ते। उसका यह अथे 
कि सस्ार जुद्र दृए्टा, नन्‍हीं सी बुद्धि, छोटे से मन का 
सदक्तत्प हैं । वह ता एक परिचर्त न-शील चस्तु है, यह स्वर्य॑ 
एक रखना है, और वर्कल का यह कहना भयेक्रर भूल हे 
कि स्वप्न जो है वे (स्वप्नो)के द्रष्टा की रचना हे । उसने भूंल 
यह की कि स्वप्नावस्था के पदार्थों के द्रशा की उसने जाश्रता- 
बस्था के द्ृश से अभिन्‍न समझता । आप जानते हैं, ऊैसा कि 
कल रात को दशशोया गया था, कि स्वप्नावस्था का द्रष्टा 
ज्ञाग्रवाबस्था के ढ॒ण्टा से भिन्‍न है। स्वप्नलोक का द्वष्टा भी 
उसी तरह का एक पदाथ है जिस प्रकार की स्वप्नलोक 
की बस्तर हैं। जब आप जागते हैं, तव जाश्रतावस्था का 
हृश भी उसी तरह का है जैसी उछ्त अवस्था की वस्तुएं हं, 
ओर घक्ले न जञाश्रतावस्था के हृप्टा को चही समझता जो 
स्वप्नावस्था का था | संसार जाग्रतावस्था के द्वष्टा या स्वप्ना- 
घअस्था के द्ृष्टा की रचना नहीं हे। सखार भेरे स्वरूप, 
वास्तविक ईश्वर, शुद्ध आत्मा की रचना है। 

अब हम ' योध - सम्बन्धी वेदान्त-मत' के विषय पर 
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वेदान्त कदपनावादियों से कहता है, “ ऐ कह्पना-वा- 
दिया ! तुम्हारा वह कहना यथार्थ हे कि इस दुनिया के सच 
नाम और रूप, वस्तुओं के सम्पूर्ण गुण ओर लक्षण द्गरप्टा की 
क्रियाशीलता के विना नहीं हो सकते ” | इस को फिर 
कहता हूँ | विपय वड़ा क्लिप्ट हे और आप को खूब ध्यान 
देना चाहिये। वेदान्त कल्पनावादियों से कद्दता है, “तुम्दारा 
यह कहना ठीक है कि द्ृष्टा के काये के विना इस संसार . 
के सथ नाम और रूप नहीं हो सकते; वस्तुओं के सब लक्षण 
गुण और धर्म वुद्धिया मन या द्रष्टा की क्रियाशीलता 
ओर क्रिया पर निर्भर हैं। यहां तक तुम ठीक हो | किन्तु 
तुम्हारा यह कहना ठीक नहीं है ।क इस छोटे द्रशा, तुम्हारे 
इस छोटे से मन से वाहर कुछ भी नहीं है। ” चेदाल्त पस्तु- 
स्वातंत्यवादियों से कहता है, “ तुम्हारा यह कहना ठीक 
है कि इस गोचर वा नाम रूप ससार का प्रादुर्भाव केवल 
किसी बाहरी सत्यता के कार्य से नहीं हो! सकता।” आप 
जानते हैँ कि पस्तु-स्वातत्यचादी कहते हैं कि इस दृष्टिगो- 
चर दुनिया का कारण हमारी ज्ञानन्द्रियों पर काई बाहरी 
क्रिया वा प्रभाव है । इन्द्रियों पर वस्तुओं की क्रिया होती है 
ओर इस प्रकार हमें वस्तुओं का बोध द्वोता हे। वेदान्त 
कद्दता है, “ हां बाहर से विना किसी प्रकार की क्रिया वा 
प्रभाव के हमे वस्तुओं का बोध नहीं हो सकता ।?! यहां तक 
चंस्तु-स्वातंज्यचाद्‌ ठीक हे। किन्तु वेदान्त के अनुसार 
चस्तु-स्वातंज्यचाद. तब गलती करता है जब कहता हे कि 
इमारे सम्पूर्ण बोध का कारण एकमात्र ओर पूर्णतया 
बाहरी काये (प्रभाव) ओर द्वष्टा की. कमेण्यता दे । इसे हम 
है न ड. है त्ड 


इृष्टि-उश्टिवाद और चस्ठु-स्वातंत्रयवाद का समन्‍्दय, १४ 


और स्पष्ट किये देते हैं। इस संसार का कोई भी विपय, 
कोई भी चस्तु, उदाहरण के लिये, यह पेंसिल, ले लो | इस 
पसिल के रंग का कारण कया है ? आप कह सकते हैँ, 
की क्रिया के साथ ही वाहर की प्रतिक्रिया कारण हे। यदि 
तुम्हारी आखो को कोई रंग नहीं सेता, तो तुम्हें पैसिल का 
यह रंग न सूमेगा। पेंसिल का रंग एक गुण या घर्म हे। 
फिर पंसिल का चजन ले लो | वद बदल सकता है,और ऐसे 
ही रंग भी बदल सकता हैं | यदि हमारी आँखे म॑ पॉड-रोग 
हो, तो पंसिल हम दसरे ही रंग की दिखाई पड़ेंगी। ओर 
यदि हम इसे यहाँ न तोल कर बड़े ऊँचे पर, या चन्द्रलोक 
में, या गददरी खान में तोल, तो इसके चोज (चज़न) मे फर्क 
होगा। ओर श्राप जानते है कि हरेक वस्तु का बोझ ऊुब 
घह लद्न में ताली जाती है तव कुछ ओर होता है, ओर 
भारत वर्ष मे छछ ओर; तोलम भेद हो जाता है। बोक परि- 
घतेन शील है, रंग परिवतन शील है । 

आप जानते है कि वही पानी जाड़ेमे छुनेपर आपकी गरम 
ज्ञान पड़ता है, ओर गर्मी में छूने पर शीतल लगता है । क्यों? 
क्योकि द्रष्टा या बोध करने वाल मे पानी छूने के समयो में 
गर्मी-सर्दी। का अंश विभिन्‍न होता है, ओर पानी में गर्मी खदी 
का अश लगसभग चही रहता हे,देखने में हमारे हाथा की गर्मा 
सर्दी क भद्‌ रू फारण जल में गर्मो सदी के अश का भेद 
है। इसी तरह द्वश में भेद के अनुसार चस्तु के गुणों में 
भी भेद हो जायगे । 


आर यह. पेंसिल कांहे की बनी है ? वकले और कुछ 
अन्य दाशीनिकों के अनुसार, ग्रुणों और धर्मो की एक 
पोटली के सिवाय और कुछ मी यह. नहीं है। इन गुणा को 


श्द् स्वामी रामती्थ- 


ले लीजिये,ऊुछ भी नहीं वच जाता | किन्तु केन्ट के अज्ुसार 
वास्तविक घस्तु इसके पीछे हे। ओर अफलातूँ के अछुसार 
इसके पीछे स्वय चस्तु हे, जिसि वह विचार या कल्पना 
कहता है। इस तरह यहां चहां शुण हैं । इन सब गुणों का 
कारण द्वष्टा का कार्य है। किन्तु दमारा कददना है कि इस 
प्रतिकमा ले पंसिल्ष मे ये भुण पेदा होने स पहले कुछ 
असलियत वहाँ थी । यद्द वात ओर भी साफ की जायगी, 
आओर यदि तुम राम से कहोयसे, तो फिर दोहरा दी जायगी। 
यह सत्य है कि वेदान्त कहता है कि पंसिल में इन सब 
शुणों का कारण द्रण्णा का कर्म है, परन्तु द्वप्टा का कर्म 
केसे उत्तजित हुआ ? यह प्रश्न है। बाहर कोई चस्तु अवश्य 
होना चाहिए जिसने द्रष्टा पर क्रिया की ( प्रभाव डाला ), 
ओर द्रष्टा भें प्रतिक्रिया उतेज्ञित की, और तब ये गुण पेदा 
हुए या जमा किये गये। हम यह नहीं कद सकत कि इस 
द्वश के कार्य से पहल ही इन झुणो ने स्वयं ही मन पर छारये 
किया (प्रभाव डाला) ओर. मन की क्रिया या प्रतिक्रिया को 
उत्तोजित किया। हम ऐसा नहीं कह 'सकते, क्योंकि ये शुण 
मन की क्रिया था प्रतिक्रिया के वाद प्रकट होते हैं | इस लिये 
वाहर कोई चीज़ अवश्य होना ही चाहिये, पंसिल में कुंछ 
वास्तविकता का होना ज़रूरी हे, जिसने तुम्दारा आखो पर 
काम किया, (प्रभाव डॉला). जिसने तुम्दारे कानों पर काम 
किया जब कि आवाज खझुनाई पड़ी थी, जिसने तुम्हारे स्वाद 
पर काम किया जब कि तुमने उसे जुबान से छुआ 
था, जिसने तुम्हारे हाथ पर काम किया जब कि तुमने स्पशे 
किया | वाहर कोई चस्तु होना ही चाहिये जो आंख, कान, 
आर नाक पर: काम करती है । इस पेलिस को खा जाओ तो 
तुम्हारे स्वास्थ्य पर प्रभाव पड़ेगा छुम केसे कह सकते हो 
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फ्लि बाहए काई असलियत है नहीं ? बाहर सी कुछ झसलि- 
घत है. और सदुप्य की इन्द्रियों पर जब बच्द काम करती हे 
ठत्न इन्द्रियां नस को खबर पहुँचाती हैं, और मन प्रतिक्रिया 
करना हे। दब चस्तु के शुण वा धर्म वाह्य स्थल (दृश्य) में 
अच्यद होते हैं। यद ठीक इस प्रकार से है। यहां एक हाथ 
है, बहा दूसरा दे । केवल एक हाथ कोई शब्द नहीं कर 
सकता । दोनों हाथों ले (ताड़ी वजाकर देखो यों) आचाज़ 
पेदा राती है | यहां एक ओर से किया हुई, और दूसरी ओर 


र्पा 
_स पर अपनी अंगुली चलाते हो, 
इससे आदाज़ पेदा दोती है। तुम्हारी अगुली ने क्रिया की 
थी,ऋर तार ने प्रतिकिया। अधवा आप कह सक्कत द/कि तार 
ने किया की ओर «गलियों ने भ्तिक्रिया, आर तब आवाज़ 
पैदा ६ुई । इसी तरह, एक लहर इस तरफ सर आई ओर 
दुखरा आई उसू तरफ से, दोनों लड़ गईं, और फेना पेदा 
॥। चद्द एक दियासलाई है, ओर यह एक डुकड़ा चलुआ- 
(४५२0 709]082' ) है । ।देयाललाई की चोद बलुआ-कागज 
पर लगाआ, तब लपट पेदा होती है। क्चिया ओर पतिक्तिया 
दोनों ओर स ॥ यहां विजली का एक घनात्मक स्तस्म 00हां- 
४९ ७०१७) दे, र वहा ऋणात्मक स्तस्स (768०९७ |००४)) 
है। उनके एक दूसरे के पास पहुंचने पर हमे बिजली की 
सचिनगारियां दिखाई देती हैं, या आवाज़ खुनाई पड़ती है। इस 
( इंद्रिय गोचर ) दृश्य की उत्पात्ति दोनो आर की क्रिया और 
प्रतिक्तिया से होती हे। 
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इस प्रकार वेदान्त के अन्लुसार, तुम्हारी बुद्धि में तत्त्व 
रूप वस्तु स्वयं मोजूद है, जिसे हम आत्मा कहते है । सच्चा , 


-श्फ - स्वामी रामतीशे. 


स्वरूप (आत्मो) तुम्दारी बुद्धि मे रहता है, इस संसार की 
हर एक वस्तु म तत््ववस्तु था सत्यता है | इस पेंसिल में 
असलियत हैं, अथवा आप कह सकते हैं कि खुद ऐसी कोई 
वस्तु है, जो! जानी नहों जा सकती,जो सब गुणों या धर्मों से 
परे है | चाहरी सत्यता अर्थात्‌ पंसिल में इंश्वरता या तत्त्व- 
पस्तु ओर बुद्ध में तत्ववस्तु मानो दो हाथ हैं | उनकी 
भिड़न्त (परस्पर टक्कर) हाते द्वी पंसखिल के गुणों की रुथापना 
हो जाती है, फेन की तरह वे प्रकट -हो! जाते हैं; एक लहर 
एक ओर से, ओर इसरी लहर दूसरी ओर से, और फेन 
पेंद्ा हा गया, अर्थात्‌ ये गरुग प्रकट हो गये। आप कह 
खकते हैं कि धनात्मझ खमा (9०आं0५6 [0!०) बुद्धिमें है और 
ऋषात्मक(00:४(४ए९ 00४) पंसिल मे,त था दोनों के मिलते पर: 
दम गुणों के दशन होते है। वेदान्त की भाषा में, द्रएा ओर दृष्य 
के एक होते ही हम वस्तु दिखाई पड़ती हैं । दशा ओर 
दृश्य पेंसिल मे वास्तविक स्वरूप या आत्मा है, ओर चुद्धि में 
तत््वस्वरूप या आत्मा है, और दोनों की किया और 
' अतिक्रिया नाम रूप दृश्य का चमत्कार पैदा करती हैं । 


.. इस तरद्द कह्पना वादियाँ का यह कहना ठीक हे कि 
द्वरष्टा के कार्य (वुयापार) के विना कुछ (दृश्य) भी नहीं देख ' 
“जा सकता | किन्तु उनका यह कहना ग्रलत हे कि दृष्ठा का 
केवल यह कार्य (व्यापार! आप ही इस ग्रोचर-वस्तु की _ 
उत्पत्ति करता है, क्योंकि उनके इस कथन से विज्ञान का एक 
जटल (निछर) नियम भंग होता है । चह नियम इस भकार है। 
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एक समान,आसेने सामने एक, किया की प्रतिक्रिया हुप्ट 


दाष्टि-डशिदाद और दस्तु-स्वातंज्यवाद का समन्वय. १६६ 
बिना काई कार्य नहीं हो सकता। ऋल्पनतावादों जब कहते है. कि 
6हुस्त सम्पण सथार की सा्टे द्वए्ा को क्रिया स हाती है, 
तबच इल नथ्य की उपेक्षा करते है. अथवा इस तथ्य को 
नितानन छोड़ देते है कि कहीं बिना प्राताक्रया हुए यह कार्य 

नहीं झकता | ओर इस लिये घस्तु-स्वातंत्यवादियों का 
यह कहना उाक है क इस दुनिया में खुदही एक उसकी अपनी 
असालयन है, और वह केवन द्रष्टा पर ठहरी हुई या आशित' 
नहीं है । यहां तक ते चटीक है,किन्तु जब व कहत हैं कि इस 
दुनिया का दृश्य था नाम रूप स्वये ही सत्य है, ओर अपने 
आप पर उहरे हुए है, तथ थे भूल करने हैं, क्योंकि इस 
डुल्लेया का विक्राए (नाम रुप दृश्य , इस दुनिया के भद, इस 
दुलिया की बस्मुआं के गुण. दशा की क्रिया पर ठीक उतना 
ही निर्भर हैं जितना कि बस्तु के भातर की चांस्तीविकता 
की प्रतिक्रिया पर । 


यहां पर एक बड़ी शका उठती है । “तुम जो किया और 
प्रतिक्रिया की बात कहते हो | तब अनन्तत। में क्रिया ओर 
प्रतिक्रिया केसे.हे। सकती हे ? क्रिया ओर प्रतिक्रिया की 
खतरा हमने इस लिये की थी कि उसी शब्दावली का प्रयोग 
किया ज्ञाय जिसका दूसरे लोग करत हं | बुद्धि या वस्तु से सयुक्त 
परम सकरप या परम शक्ति क्रा अब हम ज़िक्र करत हैं, नभो 
क्रिया आर प्रतिकिया की चचो करत हूं। परम सत्ता जो हे,बहँ 
इस चस्तु से संयुक्त हे जो उसके विरुद्र क्रिया या प्रतिक्रिया 
ऋरती है, ओर इसी भ्रकार इस वरुतु क साथी ,वा इस वस्तु से 
मिले हुए. शिर, मस्तिष्क या बुद्धि से भी चह संयुक्त है। यह 
छुष्टान्त लीजिये । एस पान्न में आकाश है, और उसे 
पात्र में भी | वास्तव में' आकाश दोनों में एक ही ओर 


० स्वामी रामती्थे. 


चहदी चस्तु है,किन्तु विभिन्‍न पाते में उसका परगद होना आप 
कह सकते हैं । देश या आकाश कोई ऐसी चौज्ञ नहीं है 
जिसका वतांच (प्रयोग) तुम उसी तरह कर सकत हो ज्ञिस 
तरह इस रुमाल का | आकाश एक ओर वही है, अखंड है । 
आकाश में विभाग की तो कोई कहढ्पना ही नहीं है, 
ओर केन्‍्ट (/(७॥॥) के अनुसार आकाश दृष्टा और दृश्य 
दोनों है, ओर वह वादा ओर काटा नहीं जा सकता। 
इसी तरह सच्चा आत्मा या ततक्त्वस्तु, परम अनन्तता 
कभी काटा या बांदी नहीं जा सकती । कन्तु इस दुनिया के 
पदार्थों के सम्बन्ध में जब उसका ज़िक्र हम करते हैं, तब 
बुद्धि या किसी वस्तुसे संयुक्त तत्वकी तरह उसकी चर्चा करने 
में हम ठीक है, ओर अब वही तत्वचस्तु इस था उस पदाथ 
से क्रिया ओर प्रतिक्रिया के रूप में जुड़ी हुई हे। उदाहरण 
के लिये, इस हाथ का आकाश, इस पात्र के आकाश तक 
पहुँनता है,और दोनों एक हो जाते हैं । अब हाथ का आकाश 
ओर पात्र का आकाश एक हो ग+।। मूल में भी वह एक ही 
था, किन्तु अब तुम्दारे नेत्नों के लिये दाथ का आकाश 
ओर पात्र का आकाश एक हो गया । 


इस प्रकार वेदान्त कहता है कि परमतत्व तो दृश्य 

को आश्रय दिये हुये वा द्वष्डा का &ाधार है, ओर जब वह 

घधत्व दृश्य के आधार रूप परमततन्त्व से एक होता हे, तथ 

द्प्टा ओर दृश्य एक हो जाते हैं। क्रिया ओर प्रतिक्रिया 

वास्तव में आत्मा में नहीं होती, किन्तु परिच्छिन्न-आत्मा 

सें होता है । उदाहरण के लिये एक ओर से पानी की यह 

, छक जहर आए रही है, दूसरी ओर स दूसरी आ रही है । 
“एक लहर भी बसा ही जल हे जसा कि दूसरी तादर, ओर 


इृष्टि-छष्टियाद ओर बस्तु-स्वातंउ्यचाद का समन्वय- २१ 


लड़ने पर भी दोदा पानी ही रहेगी ।उन में काई अन्तर नहीं 
पट॒ता- फिर भी लहरों में क्रिया ओर प्रतिक्रिया होती है । 
यहाँ एक लद्दर ले परिमित जल की दसरी लद्दर से परिमित' 
जल ले टक्कर होती हे, ओर इस टक्कर से फेव का व्यापार 
पकद हो आता वा घटित होता हैे। इसी तरह चुद्धि से 
परिमित परमतत्त्व ज्व पदाथे से परिमित परमतत्व खे 
टकराता है, तो इस दुनिया के गुण, धमे ओर स्वभाव का 
व्यापार उत्पन्न दो जाता है। ठोक चैसे हो जैस कि यद हाथ 

जव दूसरे हाथ ले ठकराता है, (इस में भी वहा शाक्ते हें 
जा इलेर हाथ में है ', तो ध्वनि पंदा होती हे, इस हाथ 
में भी बद्दी ताकत है जैसी कि दुसरे मे, ओर तथापि दोनों 
हाथ भिडते है । 


परमतत्व चुद्धि ओर पदाथ म वही है । जब चुद्धि या 
दृप्ठा का पदार्थ स सस्पश होता है, तव भी उनके पीछे घह्दी 
परमतत्व आत्मा हैं । यह विलकुल स्पष्ट नहीं हुआ कि 
इस दुनिया की सव वस्तुओं के पीछ वही पक परमतत्व हें। 
यह एक कलम (लेखनी) है । इस कलम मे कुछ गुण या धरम 
ओर साथ ही परमतत्व भी है । आप जानते हैं कि इस 
आधार स्वरूप स्थित परमतत्व की मोजूदगी के अनुमान 
फरने का हमारे पास एक अच्छा या काफी कारण है, 
क्योंकि ये गुण आप ही आप नहीं उपज आते । बुद्धि 
पर क्रिया हुई, तव उस पर बुद्धि को प्रतिक्रिया स गुणा 
की उत्पति हुईं। यह पक कलम है । इसमें कुछ शुणण हैं 
जिन्हें हम “क ” कहेंगे, ओर इसमें आधार स्वरूप तत्व 
के हम “त” कहेंगे। कलम उन भुणा के समान हें जिनसे 
चह कलम बनता हे। चहां एक मेज़ है। मेज़ में वही गुण दे 


श्र स्वामी रामतीथ- 


जिनसे वहमेज़ बनती है,अ्थोत््‌ “क म+-“त”' (परम तत्व)। 
यहां आप प्रश्न कर सकते हैं कि इस “त” के हम वही 
 पहिले चाला “त” क्यों माने लेते है । कहा जा सकता है कि : 
इस कल्षम के गुण के पीछे स्थित तत्व कोई दूसरा है, और 
मेज़ के गुणों के पीछे स्थित तत्व कोई दूसरा है। फिर यह भी 
कहा जा सकता है कि कलम के-गुणों का विस्तार होने से 
पहिले किसी तत्व ने हमारी इंद्वियों। पर क्रिया की होगी, ओर 
जिन गुणों स यह एक मेज़ वनी है, उनका विस्तार हम रे 
द्रष्टा स हुआ था, अर्थात्‌ किसी दूसरे तत्वने,जिसे हम “त” 
कह ले, हमारी इंद्रियों पर क्रिया की होगी । किन्तु इस “ता” 
को और दूसरे “त” को एक मानने का हमें कोई हक़ नहीं 
है।यह एक वाजा है | इसे हम “त” १ कहेंगे ताकि पहले 
के “त”से अलग रहे। यह “त” उससे भिन्‍ने हो सकता है जो 


ध 


मेज़ या कलम के पीछे स्थित था। यहां मनुष्य, “त” २ है । 


अब अफ़लात की ग़लती पर ध्याव दीजिये। वह इन 
. आधार स्वरूप तत्वों को विभिन्‍न २ मानता है जैसा क्रि वे हैं, 
आर तुम ने भी उन्हें विभिन्‍न रे मान रक्खा है| इस सुक्कि 
में एक चूक है । हम यह दिखा सकते हैं कि यह अज्ुमान 
ग़लत है। कलम के गुण ओर स्वभाध,उसका रंग,तोल, कोम- 
लता, तथा दूसरे ग्रुण,आप की चुद्धि या मन की प्रतिक्रिया के 
परिणाम थे | इस तरह यहां सच सिफते आप की चुद्धि की 
प्रतिक्रिया का नतीजा हैं । ये सब स्वभाव या ग्रुण॒ प्रतिक्रिया 
के पीछे आते हैं, ओर हमने मान लिया है कि इस पेखिल- 
मैं परम तत्व इन गुणों या धर्मों के विस्तार से पहले होता है! 
इस तरह परम तत्व- सब शुण्णो, सब स्वभायों, खब धम्मा खे 
ऊपर रहता है। “त”१ और “त”२ भी सब गुणों या धर्मो से '' 


दृश्ि-सुप्रिवाद और वस्तु-स्वातंज्यवाद का समन्वय. २३ 
ऊपर रहते हैं । 

तो फिर सेदो का क्या कारण है ? तनिक विचार करो। 
इस दुनिया के सारे भेदों का कारण केवल गुण है । खरिया 
मंद्दी के इस छुकड़े ओर उस पंसिल्न के गुणों की चचो किये 
बिना क्या आप दोनों में भेद कर सकते हैं ? आप केसेजानते 
हैं कि खरिया मद्ठी का यह टुकड़ा. उस पेंसिल से मिन्‍न है ? 
केचल गुणों के द्वारा।यह खरिया सफेद हे | यह एक 
गुण हे। यह भुरझ्ठरी हे। यह भी एक शुण है। सारे भेद 
के कारण श॒ण हैं। यदि ठुम इस “त” को उस “त” से भिन्‍न 
वनांते हो, तो ठुम भेदों की स्थापना करते दो, तुम भेदों का. 
विस्तार करते हो, दूसरे शब्दों में, तुम इस परमतत्व को 
फिर शुणों के अधीन कर देते हो। आप देखते हैं कि भेदों 
के अधीन होने से, एक दुसरे से भिन्‍न होने से, वे सब 
शुणों के अधीन है, ओर यह गलती थी । उन ( परम तत्वों ) 
को गुणा से परे मान कर आप ने आरस्म किया था, और 
उन्हें शुणो से युक्त मान कर आप इते कर रहे हो | यदि 
आप डनको विभिन्‍न और एक दूसरे से न्‍्यारा मानते हैं. 
तो आप ज़वर्दस्त गलती करते हैं । उन्हें गुणों से, स्वभावों 
से, परे मान कर आप ने प्रारम्भ किया था, और अब गुणों 
तथा स्वाभाषों- के मध्य में उन्हें लाकर आप अपना ही 
खंडन करते हुए इसे समाप्त कर रहे हैं। यही गलती है। 


आपको यह कहने का कोई अधिकार नहीं है कि इस 
पॉलिलमे आधार स्वरूप तत्व खड़ियाके उस ठुकड़े में आधार 
स्वरूप तत्वसे भिन्‍न हैं। आपकी यद्द कहने का कोई हक नहीं 
है कि मन वा द्वषा था बुद्धि मे स्थित तत्व उखं तत्व वस्तु से 
भिन्‍न है जो एक गऊया बेल में अन्तःस्थ है । आप को यह 


रछ स्वामी रामतीथ- 


फ़हने का कोई हक नहीं है कि इस मेज़ में अन्तःस्थ आत्मा 

च च्ष्े के 45, 
उस ( आत्मा ) से भिन्‍न है । वह एक है, वही अनन्तता, चद्दी 
पूर्ण निर्विकार वा नित्य तत्ववस्तु हे । 


एक द्वष्टान्त देकर इस और स्पष्ट किया जा सकता है। 
यह पक खुन्द्र सफेद दियाल है। आप सब यहां बेंठे हो | 
आप में से एक उस दिवाल पर छझुन्दर परिलेख ( चित्र-- 
4887'97४७) रेखागणित के त्रिकोण,दृत्त वा चक्र, अडाकृतियां 
इत्यादि खींच रद्दा है, दुसरा उसी दिवाल पर एक महासमर 
सस्वन्धी पुक्त चित्र खींच रहा है, अन्य एक उसी दिचाल पर 
अपनी जोड़, मित्र ओर समस्बान्धियों के चित्र खींच रहा हे, 
दूसरा कुछ और ही खींच रहा है। इन सब चित्रों के पीछे 
चही एक ही आधार भूत तत्व है। इसी तरह जो सब चीज़ 
आप इस दुनिया में देखते हो, उनके पीछ भी वही (एक ही) 
तत्व है। कल्पना करो कि यहाँ आप एक धोड़ा देखते हैं, 
चहाँ एक गौ, यहां एक कुत्ता, वहां एक हाथी, ओर वहां एक 
आदमी देखते हैं! ये सब तसवीर एक ही ओर उडसो पूर्ण 
'त' पर,उस द्वप्रान्त वांल 'त' पर,उसी सफेद दिवाल पर वनी 
हुई हैं। इस प्रकार से वही आत्मा, एक ही अनन्त राम, 
हरक और सव क पीछे स्थित है। स्वप्न में आप एक वेल 
देखत हा, फिर एक कुत्ता, उसके वाद एक मनुष्य, फिए एक 
पझोरत । किन्तु आप जानते हो कि आप के स्वप्नों में बेल, 
कुत्ता, आदमी, और प्रत्येक वस्तु, एक ही ओर उसी पूर्ण 
तत्व,सच्ची आत्मा पर (सिंचे) सब चित्र हैं । जागने पर आप , 
जानते हो कि घोड़ा,पहाड़, या नेंदी आदि आप के स्वप्न की 
चस्तुएं! कहीं नहीं हैं । 

जिन गुणंखि ढुनिया वनती है, उनकी बावत क्या वात है ? 


दा ० [तप प ] 
दाए-छाश्वाद और दस्तु-स्वातह्यदाद का समन्चय, २४ 


इन्द्िय-गोचर डुनिया इन गुणा से युक्त हे, ओर शुण परझ 
तत्थ पर निर्भर है।इस स्थल पर पक वहुत ही सद्म 
बात हे जे आप अभी नहीं समझ सकेंग, किन्तु बाद के 
छझुछ व्याज्यानें! में आप शायद पूरी तौर पर उसे समझ 
लोगे ! ये सघ ग्रण परमतत्व पर निर्भर करते हैं । इन 
गुणा के अछुसार, परम तनन्‍्व में भी एक गुण है, अथोत 
'इन शुणों का अवलस्बी, पोषक वा आधार दाने का गुणा 
परमतत्व सब गशुर्णो को सहारा देता हैं।यदि ऐसा 
तो परमतत्व परम नहीं है, क़्योंक्रि परमतत्व में इन सद 
शुणों को सहारा देने का कम से कम एक गुण तो है। तो 
फिर हम केसे कह सकते हे कवि परम तत्व पूर्ण है ? अमली 
अलुभव से हम ऐसा कदते हैं। जिस तरह आप अपने 
निजी अज्जञुसव के प्रमाण पर कहते हो कि यह छुनिया 
चास्तविक है, ठोक्त उसी तरह उच्चतर निज्ञी अनुभव के 
प्रमाण पर हम कहते हैँ कि जब परमतत्व की उपलब्धि 
हो ज्ञाती है, तब ये सब गुण, यह सव काल,ओर देश यायच 
हो जाते है। इस प्रकार परम तत्व की दृशष्टिचिन्दु से इन गुणों 
का अस्तित्व कमी नहीं था, किन्तु गुणों क्की दृष्टि से दे 
अधिष्ठान रूप परम तत्व पर निभर करते हैं । यह एक बड़ी 
समस्या हल करने,की है । यद्द माया की समस्या कहलाती 
है। वास्तव में परमतत्व परम ही है, सब गुणों से परे हें, 
किन्तु ये झुय अपने स्थितिवचिन्दु से परमतत्व पर निर्भर 
करते हैं | यह गुत्थी खुलकन पर संसार की सच गुत्थियां 
' छुलभ जांयगी। ' 


ये केवल 'कल्पना के विषय नहीं दें। यूरोपीय दाशेनिक 
. इन्हे केवल कछरुणएना के विषय बनाते हे | किन्तु भारतीय 


श्द् -.. स्वामी: शामतीथे- 


तत्वशानियों का यद्द हाल नंद्दीं है। काई कल्पना-सिद्ध विपय 
उनके लिये तब तक अध सिद्ध ही बना रद्दता है, जब तक 
कि अ्रजुभव से वह प्रमाणित नहीं हो जाता, जब तक उस 
की उपलब्धि ओर प्रयोग नहीं हो जाता । बुद्धि से खुनने 
पर यद्द विषय श्रति मीठा है, किन्तु जब एक बार इस का 
अलुभव किया जाय, तव तो थद्द माधुरी ओर आनन्द का 
सार है। यद्द अज्ुभव करने के योग्य है। यदि आप इस 
कल्पना के अनुसार जीवन निर्चाह करो--कि, आप चह्ी 
एक अनन्त “त” हो, जो इस विश्व के सब पदार्थों या 
सत्ताओं के पीछे ( आधार रूप से । स्थित है, आप परम 
तत्व हो--तब आप देह से परे हो जाते दो,मनेल परे होते दो । 
यह शरीर अधिष्ठान द्व श) नहीं दे । यह तो केवल्न एक पदार्थ 
है. जिस की उत्पत्ति एक ओर की लद्दर से दूसरी ओर की 
लहर की टक्कर से हुई । है आप केवल देहरूपी फेन नहीं 
हो। आप तो परमतत्व हो, जिस भें यह सम्पूर्ण संसार, 
विश्व का सम्पूर्ण व्यापार, लहर या मँवर हैं। इस का अनु- 
सव करो, और परम स्वतंत्र हो जाओ | क्या यह आश्चरयोँ 
का आशचये नहीं है कि आप जो वास्तविक सत्य, वास्तविक 
परम स्वरूप हो, इस का अज्ञुभव नहीं करते ? केसा शुभ 
समाचार हे, कैसी उत्तम वाता है कि आप वह परमतत्व, 
अखली “त” द्वो। इस का अनुभव करो और स्वतंत्र 
हो जाओ | ' 


360 शीर््धा 06 ए0प्रा' 8886, 
प१४ 00079 6550ए8व 48 6७४ ६0 जएञ705, 
जछजोी€ 0६४0४, [शगए।णज ७6 शादाषंत6 ; 
सैयी ९४78 79 ६७8, शी 0४९४ ए7ए 0ए७४8, 
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>ै] ॥8708 7ए ॥90098, 2)) 77705 एाए ॥708, 
7 8ए्रभी0एढ्त एए १९॥॥, थे क्रेशिश्ष'शा08 4 (धार 
ए 
घ्०ए 8ए66६ बाते डं7'078 2४0 8000 ॥ ॥70, 


तुम्हारी यद्द दशा हो, 

४ देह विनष्ट होने पर पचन के हवाले हो गई, 

और में मृत्यु, अनन्तता का मन्दिर बना हुआ हूं; 
सब कान मेरे कान, सब नेत्र भरे नेन्न, 

सच हाथ मरे हाथ, सव मन मेरे मन | 

में न मौत निगल ली, सब भेद में पी गया, 

कैसा वरों ताज़ा, अच्छा, ओर चलवान में दो गया ”! 


वस्तु-रवातंवयवाद ओर कल्पनावाद वा 
दृष्टि-स्ष्टि वाद । 


सोमवार ४ अप्रल १९०४ का भाषण । 


शत जिन लोगों का विश्वास है कि कट्पनाये वा ख्याल 
सत्य हैं, वे कहते है कि कत्पनावाद एक सत्यता वा तथ्य 
है, ओर उनके पास अपने पक्ष के प्रमाण हैं| उदाहरण के 
लिये, बिना बोधकत्ता के दिवाल का वोध केसे हो सकता 
है? उनका कथन हे कि दिवाल में काई असलियत नहीं हे, 
परन्तु कल्पना ने दिवाल की रृष्टि की, यदि काई मनुष्य 
दूसरी ओर मुग्ध ( ॥9]07072९0 हिपनोटइजूड ) हो जाय, 
तो वह दिवाल को कुछ ओर ही देखेगा। जिस भह्ृष्य को 
में ने मुग्ध ( अपने ख्याल के विवश ) कर लिया है, उससे में . 
कहूं कि यह धरातल भील है, तो वह तुरन्त इसमें 
मछलियां मारने लगेगा। किन्तु यहा पर वस्तु-स्वातत्यवादी 
आता है ओर कहता हे कि दिवाल विलकुल असली है, 
तुम्हारी कटपना के वह अधीन नहीं। तुम इसे देखते हो, 
तुम इस वोध करते हो, तुम इसे खुन' सकते हो, ओर यदि 
तुम्हारी सूघने की शक्ति तीत्र होती, तो तुम इसे सूंघ भी 
सकते, ओर यदि तुम इसे खाओ तो तुम्हारा पेट तुम्हे 
बतावेगा। कि यह ज़रूर एक वास्तिविक पदाथ है।इस 
तरह तुम देखते हो कि अपने पक्ष में उसके पास प्रछुर 
दलीले हैं | किन्तु में आप से कहना चाहता हूं कि कोई 
पदाथे बनाने के लिये संकल्प और वस्तु दोनों की ज़रूरत 


वस्तु-स्वातंत्यवाद और कल्पनावाद वा दृष्टि-छष्टिवाद. २६ 


होती है। माना कि मुग्ध मनुष्य के लिये यह दिवालसे 
फोद भिन्न वस्तु है,फर भी उसे ( भिन्‍न वस्तु ) छुकाने 
के लिये वहां काई वस्तु तो अवश्य होना ही चाहिए, चाहे 
हम उसे जोड़ा कह" या भील या छुछ और । अ्रधिष्टान 
या द्रष्टा ओर दृश्य इन दो की ज़रूरत पड़ती है । 


एक वार भारतवर्ष में दो मनुष्य ऋगड़ रहे थे। वे दरवेश 
कहलाते थे । एक का नाम था श्रीयुत लकड़ी , १४००० ), 
आर दूसरे का ताम था श्रीयुतर कुट्शाड़ी ( 856 )। श्रीयुत 
कुल्हाड़ी कुपित होऋर श्री लकड़ी स बोल “में तुम्दारे 
डुकड़' ठुकड़े कर डालूगा” । श्री लकड़ी ने ज्वाव दिया, 
“किन्तु, मदहाशय जी | तुम्हारे पीछे मेरा दाना ज़रूरी है 
अन्यथा तुम कुछ नहीं कर सकते ।” आप देखते हैं कि 
कुटदाड़ी का वेट लकड़ी का बना होता है। और इसी तरह 
कर्पनावाद और वस्तु-स्वातंज्यवाद साथ साथ हैं, थे 
प्रंक दूसरे के आश्रित हैं। 

में बलुआ-कागज़ (४॥0 ]8]0/7) पर एक द्यासलाई 
रगढ़ता हूँ, ओर लपट पैदा होती है। लपट न तो दियासलाई 
में थी और न वलुआ-फागज में थी । किन्तु दोनों का संस 
होने से लो पेदा हुई। मैं अपना एक हाथ दूसरे हाथ पर 
पटकता हूँ, ओर पर आवाज़ पेदा होती है। आवाज़ न तो 
दहने हाथ में है ओर न बांये हाथ में दे, किन्तु दोनों के एक 
दोने का नतीजा है। आत्मा दोनों हाथो में वही है। यहां पर 
मैं तुमसे कोवे की बात कहना चाहता हूँ। कहा जाता हे 
के कोवे के दो नेत्र-कूप (नैन कटोरे) होते है, किन्तु नेत्रपिड 
(आँख का तारा) एक ही होता है, आर जब वह ददनी ओर 
देखता है, तब वह उधर के कूप में नेत्र को ले ज्ञाता है; ओर 


३० - स्वामी रामतीथे. ! 


जब घांई ओर उसे देखना होता है, तव वह उधर के कद्दोरे 
कप में नेत्र को ले जाता है। अब आँख एक ही है, परन्तु 
वह विभिन्‍न स्थानों में फेरी जाती है। दो बड़ी लहरों का 
समागम होता है, ओर एक शवेंत शिखा हमें मिलती है । 
बहनी लददर मे और वाई लहर में जल वहीं है, ओर जब 
उनका समागम होता है तव सफेद शिखा हमारे हाथ आती 
है। एक वच्चा एक जनक से नहीं पेदा होता, माता और 
पिता दोनो से पेदा होता हे । 

अब हम अधिकरणु-निषप्ठ ( आत्मगत ) को द्र॒ष्टा और 
पदाथ-निए (अनात्मगत) का दृश्य कहेंगे।ओर हम सर्वन्न 
देखते हैं कि यही दो हैं जो अन्यान्याश्रित हैं । ओर जो इस 
प्रकार पकत्र होने पर गाचर-पदाथ (नाम-रूप) की उत्पत्ति 
करते हैं जिसे हम देखते हैं। दोनों में से पक्र कोई भी 
अकेला गोचर-वस्तु की उत्पत्ति नहीं करता, और इस तरह 
यह साफ है कि गाचर-चस्तु की व्याख्या के लिये सकदप- 
वादी ओर वस्तुवादी दोनों को एकत्र होना पड़ेगा, क्योंकि 
संभवतः कोई भी इसे अकला नहीं कर सकता । 


भारतवर्ष में कुछ घरों में बहुत दर्पण होते हैं,वास्तव में 
दिवाले और छते दर्षणों स जई होती हैं। एक वार एक 
कुत्ता ऐसे एक घर में आ घुसा, ओर अपने सव ओर उसने 
सेकड़ों कुत्ते देखे। जब उसन ऊपर फी ओर, द्खा, तब अपने - 
. शिर पर कुत्ता को देखा, ओर इस तरह बहुत डर कर उसमें 
उछलना शुरू किया। तुरन्त ही सव सेकड़ी कुत्ते सी उछलने 
लगे । तव यह भोंकने ओर इधर उधर दोड़ने लगा। उन 
कु्तों ने भी अपने मुंह पसारे ओर दोड़ने लगे | यही दंग वह 
करता रहा, ओर अत्त में वह इतना थक गया कि पहीं गिर 
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पद्मादोठ धूप छे ढ़ दी ओर देह भी छाड़ दी। मकानके मालिक 
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के आकर उस ऋकुत्त की लोथ उठवाई | अब इस कमरे में एक 
झुपढान वा सुवराज ने प्रवेश किया, ओर सब शीशो में 
अपने को खूब खरादा। पहने उसने अपने वालो की तारीफ 
की, ठतद अपने मुख तथा अन्य अआक्तियों क्री, तव अपनी 
पोशाक की, ओर सी इसी तरह और और की | बह इन सब 

केवबहुत खुश हुआ ओर जानता था कि ये सेकड़ों 
महुष्य घी खुद हैं। केवल तभी हमें चेन मिलती है जब 
् केवल एक ही आत्मा वा अपना आप है. 
नामां के तले दम जा लव शकल्ल और रूप 
स्तव भे हमारा ही आत्मा वा अपना आप 
हैं। झन्यथा उक्त कुत्ते के समान दशा होती है| हम को 
डर लगना हे कि यद हमका धाखा दगा, वह हमारी हानि 
करेगा, दसणए दम से काई चीज़ ल लगा, ओर मूर्तियों वा 
झूपो के चिरद्ध निरन्तर एक झगड़ा होता रहता है, क्‍्याकि 


हल 


न 
। 
्र्य 
! ४ 
2 
न शुभ 
अं 


न ििजनमननमम> ०. 


दी हम राजकुमार क्षी नाई सावधान हो जाते हैं। हम 
जानते हैं कि झात्मा या अपने स्वरूप वा अपने आप की 
कोई धोखा नहीं दे लक्षता, क्योंकि चह निर्विकार ओर 
स्थतेत्र है । जब तक दम कुत्त की तरह इघर उधर उछजते 
रहते हैं, तब तक हम निरानिर ऊपरी हिदल पर जीते हें, 
किन्तु जब इर्म आत्मा ( अपने स्वरूप ) का अनुभव हो 
जाता है, तथ हम सतह क. नीचे पूर्ण सत्य के साम्राज्य में 
गाता लगाते हें । 
ऋटपना करो कि स्वप्त मं अधिष्ठान या द्र॒ष्टा पहाड़ पर 
चढ़ा, और च॒ह्दां एक व्याप्न उसे मिला, जिसने उसे नोच कर 


त्रेर स्वामी रामतीर्थ- 


धर 


टुक हुक कर दिया; अथवा वह दल्दलों मे फंस गया, जिन 
निकलना कठिन हो गया; या गछ्ा ने उसे दवोच लिया! 
अब दृष्टा यदि वास्तविक और सत्य है, तो चह अज्ुभव 
करेगा कि स्वप्न की बातें कुछ भी नहीं हैं, ओर उसे कुछ 
भी व्यथा न होगी | व्याप्त द्वारा हुकड़े हुकड़े नोचा जाने 
पर वह रोवे ओर चीखेगा नहीं, न दलदल की गहराइसखे 
चह उरेगा। फिल्तु हम देखते हैं कि यद्द एक खयाल मात्र छे 
ओर असलियत नहीं है। अब, इस स्वप्न की वस्तुओं को 
सत्य मान लो । यदि ऐसा होता; तो द्वश के सोने के 
बिछोने पर पाना की वहिया आ गई होती, सिंह चस्तुतः द्वष्टा 
को नष्ट कर देता, इत्यादि । किन्तु हम देखते है कि ऐसा तो 


होता नहीं, ओर न दृश्य सी सत्य होता है| दोनों मिल कर 
स्वप्न की रचना करते हैं, किन्तु सत्य कोई भी नहीं है 


मेज़ न कम के... ध्त! 
तख्ता न्‍्ड ।4 कक ते नु+ ध््‌? 
शुलाव -“ “कग! न... प्त! 
भैज़ के गुण ओर अव्यक्ल वा अज्ञात का योग ८ वरावर 
है मेज़ के । 


पी प अरे 


तख्ते के शुण ओर अव्यक्ल वा अजात्त का योग -- चरावर 
है तख्ते के । ह 

शुलाब के शुण और अव्यक्न वा अज्ञात का योग £« 
बराबर है गुल्लाव के | 

' शुलाब लाल है, उस में पँलखड़ियां आदि हैं, और अव्यक्त 

या अज्ञांत के योग से वह गुलाब हुआ। अव्यक्त वा अजशात 
सब. में वह्दी है, ओर वही स्वरूप वा आत्मा है, जो उन में 
चवास्ताविकता है। . 


80. 


बस्तु -स्वातंत्यवाद ओर फट्पनाचाद दा इृष्टि-सृष्टि 


स्प्ण 
श्प्ण 


थे दो समहिसुल चिकोण हूँ। 
रे 


मा 
ई न ्र 


न्ण 


ल्‍प्छ ०4 








यह एक समकोण है। 

अब इन आकारा को एक कर दनेसे एक पट्भुज (छकोना) 
झाकार बनता हे। जिन आकारों को हम ने मिलाया था 
उन में से किसी का भी वह ( छकोना ) आकार नहीं है। 
समद्विभुज्ञ त्िकोणों में ओर समकोण मे सब वाजू बरावर 
नहीं थे, किन्तु छकोण के सब पाश्व ( शुज्ञाय ) समान है। 
यहां आकार हम ने इकट्ठे मिला दिये हैं, जो सव प्रकार से 
, घुक नितान्त नये ही आकार की उत्पत्ति करते है। 


इसी तरह हमें ह२ अ(7.0)प्राप्त है। अब “आक्सीजन” 
रे 


(०८४०० ) और “हाइड्रोजन” (॥90708०0 ) की सांस 


६2] | स्वामी रामतीथे: 


ज्लेना सहज है, परन्तु वे दोनों मित्र कर पानी पेदा करते हैं, 
जो बिलकुल भिन्‍न पस्तु है। “हाइड्रोजन” और “आक्सीजन 
जल उठने वाले द्वव्य हैं, किन्तु जल के संवन्ध में यह वात 
ठीक नहीं है । 

इस ( उदाहरण ) से व्यक्त (नाम रूप ) संसार की 
व्याख्या होती है, और यह भी ज़ाहिर होता है कि न तो 
द्रशण और न दृश्य ( पदार्थ ) सत्य है। 

वेदान्त कहता है कि यद्द सब केवल शब्दों का खेल है । 
शब्दों पर झूगड़ने सर क्या लाभ? वास्तव में एक ही आत्मा 
( तत्व ) है जो हम हैं. उसके सिवाय कुछनहीं है, ओर, 
चूंकि आत्मा से इतर कुछ नहीं है, इस लिये तुम युक्ति 
पूर्वक नहीं कह सकते कि तुम एक अंश हो । वल्कि इस से 
यह अनिवार्य निचोड़ निकलता है कि तुम पूर्ण स्वरूप वा 
आत्मा हो। सत्य में कोई घिभाग नहीं है। अब भी तुम 
सत्य स्वरूप हो। 


३० | ३०! ७३० !!] 


पड 


बेदान्त व कुछ ७७ 
वेदान्त पर कुछ प्रश्नों के उत्तर । 





अकेदेनी आफ साईसेज् मैं २१ दिसम्बर १९०२ को दिया हुआ व्याख्यान । 


किसी विशेष बिपय पर आज कोई नियमित व्याख्यान न 
होगा। अनेक तरह के प्रश्न लेकर अनेक लोग राम के पास 
आते रहते ६) कभी २तो ये प्रश्न विलक्षण ही होते हूँ । 
उन में स कुछ प्रश्नों का संक्तिप्त उत्तर आज़ दिया जायगा। 
आप में से किसी को अथवा अमेरिकाके किसी भागसे किसी 
व्यक्ति को इस विपय पर कोई पश्न करना हो, तो कागज के 
एक हुकड़ पर चह अपना प्रश्न लिख कर राम को भेज 
सकता दूं । इस भवन ( थी ) में अथवा किसी दूसरे 
स्थान में जहां राम को भापण करने का अवसर मिलेगा, 
उस व्याक्कि के प्रश्न का उत्तर विस्तार पूर्वक दिया जायगा | 

इन प्रशनों को आरम्म करने के पहले, लोगों के मना में 
खभवत्तः उपस्थित सब प्रकार के प्रश्नों के संबंध में एक 
सामान्य धघाप्णा कर देना आवश्यक है। आप जानते हैं कि 
भारतोय तत्वशानियों का ढंग यूरोपीय या अमेरिकन तत्व- 
ज्ञानियों के ढेग से नितान्त निराला है। भारतीय तत्वज्ञानी 
जब किसी विपय को उठाते हैं, तो पहले उसकी व्याख्या - 
करते है, तब सब प्रकार के प्रश्न किये जाते हैं, और थे 
डनका उच्तर देते हैं| राम को स्वयं इन सब अचस्थाओं में 
हो कर गुज़रना पड़ा है। राम के सामने वे सब सवाल थे. 
जो किसी के भी सामने हो सकते हैँ; ऐसे सवालों ओर 


६ स्वामी रामताीर्थ. 


मिथ्या शंकाओं का एक सागर है। उनमे से कुछ तो राम के 
प्रश्न उस समय के हैं जब कि चह ४ पांच साल का था। 
उनमे से कुछ सवाल ऐसे हूँ जो उसे उसकी १४ पन्द्रह वर्ष 
की उम्र ( आयु ) में हेरान करते थे। दूसरे सवाल ऐसे हैं 


+_जिन पा पापप ता पशाए्य ०५ स्थान्य ही पपत पेपा व्यधाद ध्यम्यान शा । 














इन प्रश्नों के स्वंध में एक और वात वयान करनी है । 
इन में से कुछ का सर्वध तो दाशानिक चृत्ति के विकास की 
अत्यन्त प्रारम्भक अवस्थात्ओं स हे। दूसरों का सम्बन्ध 
धार्मिक विकास की दूसरी ( माध्यमिक ) अचस्था से है | 
बाकी का सम्बन्ध किसी दूसरी अवस्था से है। यहां एक 
मनुष्य आता है जो तुम से रेखागणित (7००४०) की 
प्रथम पुस्तक की ४७वीं शक्त्ष समझना चाहता दछे।जो 
मनुष्य ४६वीं, ४५वीं, या पहली शक्ल नहीं समझा हे, 
ओर रेखागणशित के सूचो (०5०78) तथा मानी हुई बातो 
(अवाध्योप्रकम + [708 प/४6७) से भी अपरिचित है, उसको 
यदि आप तुरन्त ४७ वीं शक्त्न समझाना शुरू कर देँ तो 
उसको संतुष्ट कर सकना कैसे आपके लिये संभव है? 
यदि आप काम उठा ही ले ओर खसमझाना शुरू कर दें, तो 
आरणम्म में ही आप को ४६वीं शक्ल का प्रयोग करना होगा, 
फिर समचतुष्कोण ( 80५७7७ ) की व्याख्या करना पड़ेगी; . 
ओर फिर ४२ वीं शक्ल का प्रयोग करना पड़ेगा, इत्यादि 
उन्हें सिद्ध करने के लिये आप को १६वीं, शेश्वीं- आदि 
शुक्‍लों की सद्दायता लेना पड़ेगी। इस प्रकार तुम्हे पहली 
शक्‍ल - पर लोटना पड़ेगा ओर फिर तुम्हे लॉट कर स्वत+ 
. खिद्ध सूत्रों (४४४००४) तथा सिद्ध पत्तों ([008प79९8) पर 
आना पड़ेगा | हरेक बात गड़बड़ हालत में हो जाती है| कुछ 


चेदान्त पर कुछ पशना के उत्तर. र्७ 
भी सिद्ध नहीं होता । | 
गड़चड़ हालत में किसी विज्ञान पर आऋमण नहीं फरना 
चाहिये ! डस पर नियमबद्ध,युक्ति पूरे तरीके से आक्रमण 
करना उचित है। यह वेदान्त-दशन, यह वेदान्त-मत एक 
धम है आर साथ ही इस के विशान सी है। यूरोप में आप 
विज्ञान ओर ध्र्म «मं चिचाद पाते हो, किन्तु यह शिक्षा, जो 
शाम आप की देता है, उनका समन्वय कर देती है ।'घास्तव 
में यह विद्या तत्वज्ञान, विज्ञान, ओर धर्म का समन्वय कर 
द्वेती है । 
यह विज्ञानों का विज्ञान है, इस लिये इस पर क्रमपूर्वक, 
विधि ओर नियम से विचार करना चाहिये । यक्चिज्चित 
व्याख्यान जा आप के श्रवण गोचर हुए हे, इन्हों ते इस तत्व- 
ज्ञान से विलकुल प्रवेश तक नहीं किया। चेदान्त-दर्शन पर 
, ऐसा एक भी व्याख्यान नहीं दया गया है । केबल आस पास 
के प्रश्नों पर विचार किया गया है। प्रारम्सिक या प्रस्तावतात्मक 
व्याख्यान दिये गये हैं। इस अद्मुत विशान ओर धम की 
स्पष्ठ व्याख्या आप के सामने करने का समय यदि राम को 
'मिला तो आपके सच संदेह, सब प्रश्न,आपही आप दृव जायेंगे । 
कुछ लोग वहुत ही अधीर हैँ, ओर अपने प्रश्ना का 
उत्तर चाहते हैं। बहुत अ्रच्छा । उनमें से कुछ (प्रश्नों) को हम 
छठावचग | पश्न बड़ हा वलक्तण है । 


कल की रात यो परसों रात को एक मनुष्य ने आकर 

. यह प्रश्न किया, “महाशय |! आप क्या खिखाते है” 

“क्या आप के आत्मा है ?” “क्या आप आत्मा के अस्तित्व 

की शिक्षा देते हैं ?” राम ने कहा, “नहीं, मेरे आत्मा 
नहीं है।” वह चकित हो गया। 


श्रेप स्वामी रामतीथे. 


“अरे, यह शेतानी धर्म है। उस के आत्मा ही नहीं है” 
राम के उत्तर “मेरे आत्मा नहीं है? का क्या मतलब है? 
अमेरिका ओर यूरोप में धर्म क्‍या हे? वेठकों को सजाने 
की वह एक वस्तु है । यह मेरी ख्री, मेरे चच्चे, अलोकिक 
भव्य भवन हैं, यह मेरी सम्पति और वेक में इतने रुपये हैँ | 
यह सब तो मेरे पास हैं, पर मुझे कुछ ओर चाहिये । 
संचय के इस भाव से प्रेरित होकर, वद्योरने, जमा करने 
ओर अरहण करने के इस विचार के फेर में पड़ कर वे एक , 
वस्तु ओर संचय करते, भ्रहणु करते ओर वदोरते हैं। 
सस्बन्धियों के चित्रा के बिना जैसे कमरे की अच्छी सजावट 
नहीं हो सकती है, वैसे ही विना थोड़े से धमम के मुझे 
संतोष नहीं होसकता कि में धनी पुरुष हूँ। और चीज़ 
के साथ * मेरे पास धम भी होना चाहिये, किन्तु पहले और 
चीजे हो ओर यह सच के पीछे । 


राम को आप क्षमा करेंगे यदि उसके मुख से ऐसे शब्द 
निकल रहे हैं, ज्ञो कुछ लोगों को भले न लगेगे। राम 
व्यक्तियों से सत्य का आदर अधिक करता है, ओर सत्य 
का आदर करके चह आप का वास्तविक आदर करता हे, 
'ब्योंकि उसके मतालुसार आप सत्य स्वरूप हो, न कि 
यद्द मिथ्या आत्मा या शरीर । सत्य ऐसे बयान करने को 
राम को लाचार करता है, | साधारण पराथनाओं में, 
जो इस देश में होती हैं, इंश्वर का क्या उपयोग किया 
जाता है ? लोग ईश्वर को केसे पहुँचते हेँ ? जब 
बच्चा वीमार पड़ता है, जब सम्पति को दामि पहुँचने 
वाली होती है, जब शरीर को पीड़ा होने को होदी है, तव 
वे ईश्वर की सेचा में पहुँचते हैं, अपनी आंखे मीचते वा. 
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विछाते हैं, और हाथ ऊपर उठाते हैं - 'ऐ इंश्वर, जो थो 
था स्वगम है,प इंश्वर;जो आसमान पर है? ईश्वर पर उन्हें 
दया भी नहीं आती कि वादलो में रहने से कहीं उस सर्दी 
न होजाय--“हे ऐेदवर ! जो वहां हे,तू मुझ पर रहम कर औरे 
मेरी जायदाद की रक्ा कर, मेरा शरीर चंगा कर दे, मेरा 
वच्चा स्वस्थ हो जाय |” क्या यही धमे है ! यहां इंश्वर 
पर केवल इसी उद्देश्य से विश्वास किया जाता है कि जब 
कभी घर में कोई दिक्कत हो, जब घर कुछ गन्‍्दा हो, 
' ज्ञव घर वेमुरम्मत हो, तव वह गरीब ईश्वर आकाश से 
नाचे उतरे और आप के घर बुहारी दे। ईश्वर का क्या 
यही उपयोग नहीं होता ? यहां धर्म क्‍या केवल तुच्छ 
अभिप्रायों के लिये नहीं रक़्खा जाता ? क्‍या यही घम्म है! 
यहां मुख्य वस्तु है शरीर, छुद्र आत्मा, त्री और बच्चे । 
इंश्वर तो केवल कमरे को स्राफ खुथरा फरने के निमित्त 
स्वर्ग से यहां लाने के लिये है। क्या वस्तुतः पेसा नहीं है ! 
इन शिक्षाओं ,झअथोत्‌ इस वेदान्त की दृष्टि से में कहँगा, 
कि सम्पूर्ण भारत की तो नहीं, किन्तु कम से कम चास्तविक 
धार्मिक पुरुषो की दशा कुछ ओर दी है । 


यहां भारतम ईसा की वह शिक्षा-“चेकुएठके साथ्राज्यको 
प्राप्त करो और अन्य प्रत्येक वस्तु तुम्हे मिल जायगी”-जिखे 
लोग बहुत ही शिथिल्रतास खुनते हैं,ओर जो अत्यन्त वलपूर्चक 
बड़ी ताकीद से. दीजाती है, इसका श्रर्थ है, शरीर, मन, 
सबन्ध, सम्पीत्त, संसार, यह सब कुल्न- प्यारे के चरणों में 
समर्पित हैँ । विशाल. संसार घर होजाता है, और भलाई 
करना धर्म हो जाता है। इस भांति एक आवश्यक वस्तु सर्वे 
सवो .वन जाती है, ओर दूसरी सब चीज़े सहायक या 


४० '... स्वामी रामंतीर्थ. 
पंरदेश की चीज़ें समझी जाती हैं। वहां घर में परमेश्वर 
का अज्ञुभव किया जाता है। ये बाहरी घर केवल सरायों 
था होठल्गो के तुल्य हैं | इन लोगों को अपनी ख्रियों और 
बच्चों की ज़रूरतों की ओर भी ध्यान देना पड़ता है। किन्तु 
ये उनकी असली क्रीमत जानते हैं। “तुस्होर आत्मा हे?” 
इस पश्न का उत्तर देखिये। यह एक अप्रासंगिक प्रश्न हे । 
में देह है। तव वह कहता है, “तुम्हारे आत्मा हे ?” राम 
कहता है “ में आत्मा हूँ | में वह हूँ । ” “तुफ्दारे 
आत्मा है ? यह कहना कितना निरथक हे, माना में शर्गर हूं, 
आर आत्मा मेरी सम्पति हैं। से आत्मा हूँ। मेय एक शरीर 
है, और मेरी सारी दुनिया है। 

दूसरे मनुष्य ने राम से यह सवाल किया, “तुम इंश्वर 
में विश्वास करते हो ?” राम कहता है, “में ईश्वर को 
जानता हूँ” । विश्वास हम उस वस्तु मे करते हैं जिस हम 
' द्दी जानते होते ओर जो हमपर केवल वलात लादी जाती हैे। 
इंश्वर मे विश्वास करने का अथे कया है ? आप उसके वारे 
में क्या जानते हैं ! “में परमेशवर को जञानता हूँ। भें वह हूँ, 
में चह हूं। तव चह् कहता हे, “इंश्वर तुम्हारे अन्द्र हे। 
राम कहता है,देह और दडुनिया उसके भातर है। में परमेश्वर 
हूँ; इसी से सम्पूर्ण भेद पड़ता हे | यहाँ जब कोई मनुष्य 
भरता है, तव लोग कहते हैं, उसने प्रेत (भूत) त्याग दिया | 
भारतवासी कहते हैं, उसने शरीर त्याग दिया। दो विभिन्‍न 
इृष्टिविन्दुओंका यद्द द्रष्टान्त है| उसने प्रत(भूव) त्याग दिया; 
मानों उसका वास्तविक आत्मा शरीर था, औरः प्रेत या 
भूत कोई टंकी हुईं वस्तु थी; मानों उसका आत्मा शर्रीर था, 
* और भूत या प्रेत कोई वाह्मय चौज़ थी । हिन्दुस्थानी कद्दते 


न 
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हैं, में वह हैँ, ओर में देह छोड़ता हैं। जिस तरद में कपडे 
बदलता हूँ, ठीक बेसे ही शरीर त्यागता हूँ। 

यह एक दूसरा पशन है। “यदि इंश्वर ही सर्वे सर्च है, 
तो संसार में इतना संकट और फ्लेश क्यों है ?” आप जानते 
हैँ कि चेदान्त कहता है कि परमेश्वर सब कुछ है, परमेश्वर 
सव में सव है, तुम परमेश्वर हो, भे॑ परमश्वर हूँ । लोग 
'पूछते हैं क्‍या तुम ईश्वर का एक अश हो ! नहीं, नहों, परमे- 
शवर के विभाग नहीं किये ज्ञा सकते, परमेश्वर चोर कर 
अलग नहीं किया जा सकता | तुम परमेश्वर का कोई अश 
'नहीं हो | यदि परमेश्वर अनन्त है, ते तुम पूर् पस्मश्वर 
हो, न कि परमेश्वर का एक अश | 


अब प्रश्न है, यदि इंश्वर सब में सब है, तो एक शरीर 
में वह अपने को फ्लेश की दशा में ओर दूसरे शरीर में 
गर्रवी की दशा में क्यो डालता है ? चह भारतवर्ष से महा- 
भारी और गरीवी, और अमेरिका में राजनोतेक स्वाधीनता 
क्यो लाता है ? परमेश्वर एक मनुष्य को लाखों. रुपये का 
अधिकारी ओर दूखरे को गरीब तथा भूखो-मरता क्‍यों 
चनाता है ? वह ऐसा क्‍यें। करता है ? वह कैसा अन्यायी है ? 
प्रश्नकता के समाधान करने के प्रयत्न इस देश में भी ओर 


, भारतवर्षम भी किये जाते है,ओर अधिकांश लोग आश्रय लेते 


हैँ कमवाद के सिद्धान्तका, कारण और परिणाम के सिद्धान्त 


' का,इस सिद्धान्तका कि अपने भाग्यका मनुष्य आपद्दी विधाता 


है, कि प्रत्येक ममुप्य अपनी परिस्थिति ओर इ्द ग्रिद की 
सप्ति आपनी दी मर्ज़ी स रचता है, और इस भांति ईश्वर 
न्‍्यायी है.। लोग अपना भाग्य आप बनाते हैं, अपने प्रारव्ध 
की सृष्टि आप हो रचते ६ं। कर्मचाद के सिद्धान्त में प्रवेश 


छशे स्वामी रामतीथे- 


करने की ज़रूरत राम कोनहीं है । कारण और कार्य का 
यह मत भारत से निकला है, और वेदान्त इसे मानता हे 
किन्तु इसका सम्बन्ध केवल पत्यक्ष विश्व से है,इसका स्वध 
केवल दृश्य सखार से हे । प्रश्नके. सूल तक यह नहीं पहुचता। 
कर्मबाद के सिद्धान्तातुसार, जिससे आवागमन की व्याख्या 
होती है, तुम्हारी वेतमान अवस्था तुम्हारी सूत आकांक्षाओं, 
आओर कमों का फल है । इस प्रकार जिस परिस्थिति, जिस 
दालतमे तुम हो,जो कुछ तुम्हारा भाग्य या परारव्ध है, उसकी: 
रचना तुम्हारी भूत वासनाओं और करों ने की हे । यदि तुम 
इसकी परीक्षा करो तो तुम देखोगे कि यह मत केवल कठि- 
नता को स्थानान्तरित कर देता है। प्रश्न का पूरा उत्तर यह 
नहीं देता । राम इस मत का खडन या विरोध नहीं करेगा |. 
रास इसे पसन्‍्द्‌ करता है ओर इसका अल्लुमोदन करता हे । 
किन्तु वह सवाल का दूसरा रुख, दूसरा पहलू लाना चाहता 
है जिसकी लोग अमेरिका में नितान्त अवदेला करते हैं, 
अथवा विलकुल अवहेला नहीं करते हें, किन्तु पिछाड़ में 
रखते हैं । । 


कर्म के इस सिद्धान्त के अंठुसार पिछले कमो ने तुम्हारी 
चतेमान अवस्थाओं में भेद पेदां किया हे। इस से यह बात 
निकलती है कि तुम्हारे गत जन्मों में भी,तुम्होरे गत जीवनोंमे 
तुम्हारे कर्मो,आकांक्षाओ और सनको (ए?४778) में अन्तर 
था | कुछ तो ऐसे थे जो वीमार थे, कुछ गरीब थे, ओर कुछ . 
घनी थे । तुज्हारं गत जीवन में इंन अन्तरों का कया 
कारण था ! उत्तर हे कि तुम्हारे गत जीवन की अवस्थाओं 
में भेदका कारण डससे भी पूर्ववर्ती जविनके चेसे ही अन्तर 
थे। झोर इस जीवनसे पूर्वके तीसरे जावनमें भेदेीं! का कारण 
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कया था ? उस जीवन से पूवेचर्ता जीवन के भेद्‌ उनका 
' कारण थे। यह सिद्धाव्त कठितता को दूस लाख शुना 
अधिक पेचीदा बना देता है, क्योंकि इस मत के अछुसार, 
हम देखते हूँ कि तुम्होंर सब गत जीवनों में तुम्दोरे सब 
गत जन्मों में चाहे पीछे नित्यता तक भी,चांहे आदि तक भी, 
(यदि कोई आदि हो) प्रभेद हैं। विभिन्‍्चता और विरोध सब 
कहीं है । अब प्रश्न का जवाब तो नहीं हुआ, वह केवल 
अधिक पेचीदा हो गया है। अब और भी अधिक वल से 

सवाल उठता है, ओर उसका यह रुप हे । यह क्या वात है 
कि परमेश्वर ने अनादि काल से यद प्रभेद कायम रक््खा 
यह कैसी वात हे कि परमेश्वर ने अनादि काल से एक 
स्थांन में तो अपने को धनी बनाया ओर दूसरे स्थान में 
निधेन ? उसने एक स्थान में अपने को रोगी ओर दुसरे 

स्थान में विलकुल स्वस्थ क्‍यों वनाया ? यह कितना अनुचित 
है | यह प्रभेद न्याय-संगत कैसे है! वेदान्त कहता है यह 
प्रश्न मुझे. तुम से कहना था, न कि तुम्हें वेदान्त से । यह चह 
सवाल है जिसका जवाब तुम्हें देना चाहिये। वेदान्त पर 
उत्तरदायित्व नहीं है । वह एकता में, अमिन्‍नता में विश्वास 
करता है, ओर साथ ही इस प्रत्यक्ष अनेकता का भी 
समाधान करता है। 


. उदाहरण के लिये एक ज़ालिम था, ओर उसके सामने 
४ भिन्‍न २ मनुष्य थे, जो उससे भी विभिन्‍न थे, चह मनुष्य 
इंशवरः के स्थान में था ओर वे लोग उसके जीव, भृत्य, 
'शुलाम थे। और इस भनुष्य ने यदि एक गुलाम को 
" कारागार में, और दूसरे को एुक' मनोरथ बाग में, और 
तीसरे को एक भव्य महत्त में, और चोथे को कपड़े पहनने 


४४ स्वामी रामतीथ- 


के कमेर में, ओर अन्तिम ( पॉचवचे ) मनुष्य को हर समय 
एक भारी चोक के नीचे रखा तथा उसकी छाती पर विशाल 
दिमालय लाद दिया, ओर उसकों हर घड़ी उसकी छाती 
पर रक्खा, ते आप ऐसे मालिक को क्या कहगे ? निरदयी, 
अन्यायी स्वामी ! यदि परमेश्वर अपने जीवों से भिन्न हो, 
आर एक कोम को बहुत सुखी ओर दूसरी को बहुत डुःखी 
बनाता हो, ओर यदि एक मनुष्य को चह बहुत घनी ओर 
दूसरे को अति दीन बनाता दो, तो आप ऐसे प्रश्ु को 
क्या कहेंगे ? निर्देयी, निदृयी, अन्यायी, अन्यायी ! अच यह 
प्रश्न है जिसका उत्तर उन लोगों को देना हैं जिनका विश्वास 
है कि परमेश्वर मानव जातिसे विभिन्‍न है | वेदाल्त परमेश्वर 
को बहुत दूर नहीं मानता। जो चांहे केवल अपनी आँखे 
बन्द करके अपने अन्दर उसे देख सकता है । 


कल्पना करो कि एक मालिक है जो एक समय पर बाग 
में जाता है, दूसरे समय पर महल में जाता है. एक समय 
पर अंधरे कारागार में ज्ञाता हे, ओर किसी दूसरे समय 
कपड़े पहनने के कमरे मे ज्ञाता हे, स्वय॑ पाकशाला में जाता 
है, ओर वोसे के नीचे भी खुद ही रहता है। उसे आप 
क्या कहेंगे ? क्या वह अनन्‍्यायी है ? नहीं, नहीं। जिन लोगो 
को उस ने जल खाते भें, वाग में, महल में, या चलआआगार में 
रक्‍्खा, वे यदि उस से भिन्‍न होते, तो वह. अन्यायी होता । 
किन्तु यदि वह खुद ही कपड़े पहनने वालि कमरे मे जाता 
है, ओर वह स्वयं ही दसरे स्थानों को जाता है, तो वह 
अन्यायी नहीं हे । उस से सारा दोष हट जाता है| 


इस भाँति वेदान्त कहता है कि यह प्रत्यक्ष अनकता, 
यह वाह्य विरोध, परमेश्वर के मुख पर एक धब्बा होगा, 


चेदान्त पर कुछ प्रइनों के उत्तर. ४४ 


यदि परमेश्वर उन लोगों से विभिन्‍न होता जो कष्ट केलते 

हैं ओर उन लोगों से (विभिन्‍न दोता) जो धनी और 

गरीब हैं| पर परमेश्वर सवय वह ही हें; स्वयं राम ही है; 

स्वयं में ही है। जो एक स्थान में धनी है, ओर जो कारागार 
में है, वह स्वयं में ही हू, में ही रूपवान है ओर में ही कुरूप 

हैं, बाग भें में हें, ओर निजन- स्थान में में हं। किसे आप ' 
दोष देंगे ? दोष लगाने घाला भी में हूं। एक वात इस संवध 

में ओर कहना है.। 


- इस देश में वेदान्त का प्रचार करना वड़ा ही कठिन हे, 
जहां “मैं” शुब्द का व्यवह्दार शरीर या मन के अर्थ में किया 
ज्ञाता है । इस देश में लोग कहा करते हे “मरे आत्मा हे 
ओर “में” से उन्हें शरीर, मन, वुद्धि, अन्तः्करण या जीव 
का बोध होता है। वेदल्त की उपलब्धि जिस मनुष्य को 
हो गई है, वह “मैं” शब्द से देंह, मन अथवा पुनर्जन्म लेने 
बाली देह कदापि कदापि नहीं अहण कर सकता । यह में 
नही हूँ। में यंदि कोई वस्तु हूं; तो में परमेश्वर हूँ । 


, , यह एक वक्ब्य है । में एक बादशाह हूँ, में घोड़े का एक 
मालिक हूँ, में एक स्वामी हूँ, में एक अमेरिकायासी हूँ, में 
एक हिन्दू है! “मे परमेश्वर हू” इस बयान से.ये सब बयान 
'मिंन्त प्रकार के है। आप इस विसिन्‍तता पर ध्यान दे। “में 
' एक वांदशाद हूँ” इस बयान में “बादशाह” शब्द एक उपाधि 
'के तुल्य है। “में घोड़े का मालिक हूँ” में “घोड़े का मालिक 
पद्वी धारण की जाने वाली एक्र पोशक के समान है| जब 
- हम कहते हैं “में गरीब हूँ”, तव गरीबी एक वस्तु है ओर में 
कोई दूसरी द्वी बस्तु हूँ। गरीबी मानो एक पोशाक हे जो: 

: धारण कर ली गई है। अच्छा,हिन्दू कहता है, “मैं परमश्वर' 


४६ 'स्वामी रामतीथ्थ, 

हूँ; किन्तु खबरदार, पस्मेश्वर शब्द कोई उपाधि नहीं है, 
यह एक गुण नहीं है, यह कोई पोशाक नहीं है जो तुम 
अपने की वही तुच्छु मिथ्या अह (अहकार) बनाये रखते हुए 
अपने ऊपर धारण करते हो, ओर एक चस्त्र की भाँति अपने 
ऊपर परमेश्वरता धारण करते हो। भारतवासी जब कहता 
ह “में परमेश्वर हूँ” तव उसका यह प्रयोजन नहीं है । उसका 
वक्तव्य इसके तुल्य हैः-यह साँप एक रस्सी है। यह एक 
मनुष्य है जिसने अन्धकार में इस रस्सी को साँप समझने 
की गलती की थी। षहां ज़मीन पर एक लिपटी हुई रस्खी 
पड़ा था ओर उसने उसे साँप समभक्का, डर गया ओर गिर 
पड़ा। कोई ब्यंक्ते आता ओर कहता हैं, “भाई ! साई !! 
तुम्हारा सर्प तो रस्सी हे ” | इस का क्‍या अथे 
है? अथे है कि जिसको तुम ने आ्रान्ति ख सॉप समझा था 
चह साँप नहों है, वह रसुसी है। यह वयान उसी तरह का 
नहीं है जैसा कि में सपम्लाट हूँ। यहां पर “सर्प” शब्द एक 
गुण नहीं है। यादे तुमने कहा होता कि “यह सॉप काला है” 
तो “काला” शब्द सर्प” शब्द का शुणण होता । किन्तु जब 
तुम कहते हो कि सॉँप रस्खी है, तव रस्सी ग्रुण नहीं है। 
कृपया इस पर ध्यान दीजिये | इसे हृदयगम करना तनिक 
कठिन जान पड़ता है, किन्तु एक बार इसे समभ लेने पर 
तुम्हें शकाऐ उठाने का कोई अधिकार न रह जायगा | इसे 
ठीक समझो । “सॉप काला है” यह एक प्रकार का बयान हे 
और “सॉप रस्सी है” विलकुल दूसरी तरद्द का बयान हे। 


इसी तरह. “ में परमेश्वर-भक्त हूँ ”, “/ में देचदूत 
हुँ? एक प्रकार का वयान है, और जब हिन्दू कहता 
है “में पस्मेश्वर हूँ”, ते दूसरी तरह का वयान हे। जब 


चेदान्त पर कुछ प्रश्नों के उत्तर. ४७ 


चह कहता है “मैं” परमेश्वर हूँ, तो अभिप्राय यद्द हे कि में 
देह नहीं हूँ, जो तुम मुझे समभते हो चह में नहीं हूँ। तुम 
मुझे श्रम से मांस ओर रक्त, दृंड्डियां ओर नस समझते हो, 
किन्तु ऐसी वात नहीं है| में हृड्डेयां नहीं हूं न नसे हूं; 
यह साढ़े तीच हाथ का टापू (पिछड़ा ) हूं, मे ने मन हैं, 
ओर न बुद्धि । भ तो मुख्य निमेर वा उत्स है, मे असलो 
शक्ति हैँ, स्वयं वास्ताविक वस्तु हं, सच्चा परमेश्वर हूं, 
सच्ची शाक्के हूं। केवल वही में है, ओर कुछ भ नहीं हूं । 

फिर लोग पंसमेश्वर को अपने न्यायालय के सामने 
यदद कहने को लाना चाहते हैं, 'हे परमेश्वर ! तू अमुक 
कार्य कर, वह मानो उन की तरह साधारण पुरुष हे ओर 
उन के सामने पेश किया जा सकता है ओर साधारण मनुष्य 
की तरह डाटा जा सकता है। 


इन सब सन्वेहा ओर शेकाओं का कारण एक कहानी 
के दृष्टान्त स व्यक्त किया जा सकता है । 


भारत चर्ष मे एक तेली था। उस के घर मे एक आतिं 
झखुन्द्र तोता था। एक दिन यह तेली अपनी दुकान छोड़ ऋर 
किसी जगह को गया। उस का नोकर सो क़िंसी दूसरे काम 
पर चला गया । तोता हुकान पर था| तेली की गेर हाजिरी 
में वहां एक बड़ी विहली आई। बिदली को देख कर तोता 
डर गया। वह पिंजड़े में -था, परन्तु चह डर गया ओर 
उछला । तोंते ने अपने पँख फंडफड़ायें, ओर इधर तथा 
उधर उछुल्ता' रहा, नतीजा यहं हुआ कि पिजड़ा, जो 
दिवाल में टंगा हुआ था, बंडे फीमती तेल के एक मटठके पर 
गिर पड़ा | तेल का मटका हूं गया और तेल वह गया। 
. कुंछ देरके बाद तेली आया ।अपने सूल्यवान तेलकेी बहा देख, 


४० स्वामी रामतीथ- 


सस्वन्ध में कुछ नहीं जानता ) कितनी नसे हैं? तुम ने 
आज खबरे क्‍या भोजन नहीं किया था ? तो हमको वताओ 
कि सवेरे तुम ने जो भोजन किया था चह कहां है । क्या वह 
आंतों में है ? अथवा चहद्द गुददे, पेट, या फेफड़ों में है ? कहां 
है चह भोजन ? वह कोई उत्तर नहीं दे सका। तव राम 
कद्दता है, ठुम अपने सिर के वालों की संख्या नहीं बता 
सकते, ओर तथापि वाल तुम्हारे हैं। तुम अपनी इड़ियों 
ओर नसाकी गिनती चाहे बता सको या नहीं, किन्तु 
इड्डियां ओर नसे हैं तुम्हारी | आज सवेरे तुमने जो भोजन 
किया था वह कहां है, यह चाहे तुम बता सको या नहीं, 
किन्तु शरीर है तुम्हारा | तुमने वह भोजन ग्रहण किया है, 
किसी दूसरे व्यक्ति ने नहीं! अरहण किया है । इसी तरह 
ठुम्हारी बुद्धि आकाश के तारों की संख्या बता सके या 
नहीं, सब तारे तुम्दारे है।इस समय इंग्लैंड में क्‍्यां 
होरहा है, तुम्हारी बुद्धि चाहे वता सेके या नहीं, तथापि 
इग्लेंड तुम्दारा है। बुध भ्रह ( 7707077% ) से क्‍या हो रहा 
४ चाहे तुम बता सको या नहीं, बुध अह है तुम्हारा। 
यदि तुम ये बाते नहीं बता सकते तो यह नतीजा नहीं 
निकलता कि वे तुम्हारी नहीं हैं । ये बाते कोन बतावेगा ? 
ये बातें बताना उसका काम है जो सान्‍्त है। तुम बता 
सकते हो कि बह तसबीर क्विसकी हे ( द्वालपर की एक 
तसवीर दिखा कर ), क्‍्योंक्रि तुम जानते हो कि तसबीर 
यहां है | तुम तसबीर नहीं हो; अधिष्ठान और वस्तु विभिन्‍न 
हैं। वह तसबीर किस की है, यह तुम इस लिये बताते हो 
कि घह तुम से भिन्न है। तुम” शब्द यहां मिथ्या अथे में. 
अहण किया ज्ञाता है | किन्तु यदि तुम घद्द हो, यदि तुमः 


चर 


इंग्क वस्तु हो, यदि तुम्दारे सिवाय और छुछ नहीं हे,' 


वेदान्त पर छुछ प्रएनों के उत्तर, भर 


यदि तुम अनन्त हो, यदि अन्य कोई बस्त नहीं हे जे 
तुम्हे परिमित कर सकती हो, तो ठुम्होरे विपय मे कोन 
चताबे गा ? इस तरह कहना ओर देखता वहां रुक्त जाता 
है। उसकी वहां तक पहुँच नहीं है। काइ भी शब्द वहां 
नहीं पहुँच सकते । 


अन्य मनुष्य ने यह प्रश्त कया, “तुम फिर केस 
सम्प्रदाय के हो? तुम हिन्दू हो, प्राह्मण हो ?” राम ने 
कहा. “नहीं” । “तुम इंसाई दो, यहदी हा, तुम क्‍या दो ! 
किस संजशा, किस धर्म, क्रिस सम्प्रदाय के तुम हो ?” यदि 
एक वस्तु किसी एक के अधिकार मे हैं, तो चह उसकी 
सम्पत्ति है । एक वेजान चौज़ या एक पशुकर्सी के अधिकार 
में होता हैं, और ये चीज़ किसी व्यक्ति की मिलकियत 
दोती हैं, या किसो के अधिकार में होता हैं। अर, राम 
कोई वेजान वस्तु नहीं है। राम सम्पत्ति की तरह' नहीं है, 
कि किसी न किसी का वह होना ही चाहिये। वह केई 
'पशु नहीं हे । क्‍यों वह किसी एक का होना ही चाहिये ? 
डुनिया उसकी है। अमेरिका राम की है। राम तुम्हारा निज 
आत्मा है | तुम सब मेरे हो. और भारत सी मेरा है। , 
' इँस्राइबत, मुसलमानी, -यहदीधम, हिन्दुत्व, चदान्त, सब 
भरे हैं । 
' तुच्छ आत्मा ' लघु आत्माय) अपनी स्वाधीनता, 
चाहे बेंच दे, परन्तु .तुम ऐसा कदापि न-करना। 
.. लोग केहत हैं कि इसः देश में लाग. स्वांधीन हैं । राज- 
नेतिक स्वाधीनता भले ही उन्हें प्राप्त हा,. किन्तु ओह! 
धार्मिक शुल्ामी, अमेरिक्रा की सामाजिक गुलामी. [| राम 
तुम्हे स्वाधीनता देता है, स्वतंत्रता देता है-स्वतंत्रता विचार 


श्र स्वामी रामतार्थ- 
की, स्वतेन्नता काय की । राम जो घमे सिखलाता है कुछ 
लोग उसे उपाधिमय वा आघ्र नाम वचेदान्त से पुकारते 
हैं। किन्तु उसे कोई उपाधि ( आधा नाम ) नहीं मिलया 
चाहिये । सच्चा वेदान्त केवल वेदों तक परिमित नहीं है । 
वह तुम्धोरे हृदयों में 6ै।इस लिये राम तुम्हें सदा के 
लिये एक बार बता देना चाहता हे कि राम केवल भारत- 
वासी नहीं है | राम अमेरिकन भी हे। राम को केवल 
हिन्दू न मानो, राम ईसाई भी है । राम को इस मत या उस 
सम्प्रदाय का ग्रुज्लाम न समझो | राम आप का अपना आप 
है, स्वयं स्वाधीनता है । 

दुसरे मनुष्य ने कहा, “ अच्छा, यदि तुम परमेश्वर हो, 
यदि तुम ईसा के समान हों, तो ईसा ने अमुक अद्भुत कार्य 
किया था, तुम भी अम्ुक अलोकिक कार्य करो, तब हम तुम 
पर विश्वास करेंगे । ” राम कहता है, “ भाई, ईसा ने अलो- 
किक काये किये ओर उसपर विश्वास नहां किया गया। 
उसे उत्पीड़ित किया गया, उसे सूली दे दी गई । अलोकफिक 
कार्यों से क्‍या तुम्दे घिश्वास हो जायगा ! कद्पि नहीं” 


फिर, अलोकिक कार्य करना क्‍या है ? वह सब क्‍या है? 
यदि संसार के सब चमत्कार यह शरोर कर दिखावबे, तो 
उससे मेरी परमेश्वरता सं तनिक भी अधिकता न दोगी। 
में यद देह नहीं हूं । में तुम्हारा अपना आत्मा हूँ। यदि यह 
देह अर्लुत कार्य करती है, तो भी क्या ? वह देह जादू के से 
काम नहीं करती, किन्तु मं वह भी हूं। यदि यद्द देह अर्ुत' 
रत्य करेगा, तो तुम इस शरीर को परमेश्वर चना दोगे, जो 
के इस [ मामले ] का अत्यन्त निरुष्ट भाग होगा। ऐसा 
तुम्हे नहीं करना चाद्िियि । राम चाहता है, कि तुम अपने: 


चदान्त पर कुछ प्रश्नों के उत्तर. ध३्‌ 


निजात्मा को दी परमेश्वर बनाओ । इस देह का परमेश्वर न 
समझो । अद्भुत काम करके ओर इस विशेष व्याक्षित्व का 
इंग तुम पर जमा कर राम ठुम्दारी स्वाधीनता नहीं धरना 
चाहता । तुम्हें गुलाम बना कर तुम्हारी स्वतन्नता राम को 
न ले लेना चाहिये, जैसा कि पूर्वगामी सिद्धों वा महात्माओं 
ने किया था। 


ठुम चाहत हा के यह देह अलोकेक काय कर, [क्षच्तु 
यह द॒ह में नहा है! मे तो बहा इश्चर हूं, (जसन इस ससार 
का सम्पूं अलोक्षक कार्य पहले हा ले कर रक्खा है। पहाो 
हु म। यह (वेस्तत वश्ब मर अला।कक छरृत्य है | बहा मं 
है, जिसका कारोगरा यह सम्पूण चश्व है । 


भारतवर्ष में यह शरीर जिस घर में रहता था, उस में 
पक लड़का चाकरी करता था । हर घड़ी राम स खसखरी 
रद्दने के कारण, एक दिन वह लड़का ऊंचे भवन की सब से 
ऊंची छुत ( अदारी ) पर चढ़ कर उच्च स्वर से पुकारने 
लगा, “में परमेश्वर हूं, में परमेश्वर हू, में परमेश्वर है ।” 
जिस मकान की चोटी परसे वह चीख रहा था उस के 
अगल वशल के मकानों में कुछ लोग थे | उन्हों ने उस स 
कहा, “क्या वक रहे हो, क्या कद रहे हो! कया तुम 
कद्दते हो कि तुम परमेश्वर हो? यदि तुम परमेश्वर हो, 
तो छत से फांद पड़ा, ओर हम देख कि तुम्होर चोट लगती 
है या नहीं। यदि तुम्दोर चोट न लगी तो हम तुम्दें ईश्वर 
मान लेगे। यदि तुम्हारे चोट लगी तो हम तुम्हे मार डालेंगे, 
तुम्हे पीड़ा देंगे। पेसा तुम क्यों कह रहे हो ! ऐसी अधार्मिक 
_ बात कद्दने का तुम्दे कोई अधिकार नहीं है । , 
: द्वैब्वी उन्माद्‌ से परिपूर्ण लड़का बोला, “ऐ मेरे निजात्मा! 


धछ स्वामी रामतीथर्थ- 


मैं फांद पड़ने को तेयार हैं, जिस किसी अगाध गढ़े में 
तुम बताओ उसमे फांद पड़ने को में तेयार हू । जिस समुद्र 
में तुम ववाओ उसमे में फांद पह्ठ, किन्तु कृपा करके झुक 
घद स्थान बताओ, जहां में पहले ही से नहीं। उपस्थित हूँ, 
क्यों कि फांद पड़ने के लिये ऐसा कलाई स्थल होना ज्ाहिये, 
जहां हम फांद सके और जहां हम पहले ही से मोजूद न हो, 
मुझे वह स्थान वताइय जो सुझ से खाली हे, जहां. में अभी 
भी चतेयान चहीं है। मे दवताओं का मदह्दादेवता हू । ज 
पहले दही से वर्तमान नहीं है, चह स्थान मुझे वताओ 
ओर में फांद पहूँगा | वह कैसे फांद सकता हैं जो पहले ही 
से सब में व्याप्त  ? केवल वही फाद सकता दहे,जो परिमित 
है, जो यहा मोजूद हे ओर बहा नहीं।! 


तब उस सज्जन ने, जिसने उससे फांद पड़ने को कहद्दा 
था, कहा, “ओरे, क्या तुम वह परमेश्वर दो ? तुम तो देह 
हो।” लड़के ने कहा, “यह शरीर तुम्हारी निञ्जी कल्पना से 
यना है। में यह शरीर नहीं ह। तुम्होरे प्रश्ण और आपत्तियाँ 
मुझ तक नहीं पहुंच सकती | उनकी पहुँच केचल तुम्हारी 
कद्पना तक हे | इसी तरह, बह केसे फाद सकता हे अथवा 
बह केसे ऐसे काम कर सकता है, जो पहले ही से सर्वव्यापक 
है? एक सी ऐसा स्थल नहीं है जहां वह पहले ही से 
उपस्थित नहीं हें। चही में है। यदि में केवल इस शरीर में 
'मौजूद होऊँ और डस शरीर में नहीं, तो अवश्य मुझे इस 
देह छारा साौसारिक अद्भुत कृत्य करने चाहिये ताकि अपनी 
परमेशवरता फो सिद्ध करू। सब शरीर मेरे है। पहले से 
“तैयार वे मेरे हें। मुझे फेचल अधिकार जमाना हे। झुझे 
कुछ भी नहीं बनाना हे; हरेक वस्तु में बनाता हैं । 


चेदान्त पर कुछ घना के उत्तर- श्र 


दूसरा मनुष्य यह प्रश्य लेकर आया। “वेदों के प्रति 
तुम्दारा भाव क्या दे ? तुम्दारा उनके संबंध में क्या विचार 


दे?” राम कद्दता दे, “दम बदें! को उसी दृष्टि स देखते हैं 
जिससे रसायन विद्याक्ो ।” “तुम्हारा वेदों में विश्वास दे ?” 
राम कद्दता है, "में चेदों को जानता हूं। में तुमले उनकी 
' सिफारिश करता हूँ ।” "क्या दसे वेदी को बेसा ही मानना 
चाहिये जैसा हम ईजील को मानते हैं ?” राम कहता है, 
“तुम इंजील को तबाह कर रहे हो। वेदों को भी डखी ढंग 
से न पहुँचो । जिस प्रकार से तुम रसायन विद्या या 
ज्योतिष की किली पुस्तक को पढ़ोगे उसी तरद्द से वेदों 
को भी पढ़ी । जिना शंका के हरेक वात में न विश्वास करो, 
अ्थीत्‌ अन्धे विश्वाल के साथ, जेसा कि ऋुछ हिन्दू करते 
हैं।” राम कदता है, “जब तुम रसायन विद्या क्वी कोई 
* पुस्तक उठाते हो, तब तुम उसके सिद्धान्तों में नहीं विश्यास्र 
कर लेते क्योंक्ति लेचोइसर (,8ए08०" , या लाईविग 
(॥/०)०४ ) ने उन्हे निधोरित किया है । इन बातो फो 
दूसरा के कहने पर न अद्दण करों। जिस मत ( विश्वास ) 
का आधार प्रमाण (दूसरों का वाक्य हे), चह कोई मत दी 
नहीं दे | उसका प्रयोग करो। स्वयं उनकी परीक्षा करो 
ओर ठोक चेक्ानिक ढय से उन्हे अपनाओ । अपनी स्वाधी- 
नता न वेचो, अपनी स्वाधीनता क्रायम रक्खो। उन्दे इस 
अकार से पढ़ों ओर .केचल' तभी तुम चेदों का भाव प्रदण 
कर सकोंगे, अन्यथा तुम खदा तत्व से बंचित रहोगे | चेदौ 
की शिक्षा किसी आलोचना, या प्रश्नों या संदेहों स सहमती 
( डरती ) नहीं है| तुम्दारा सम्पूर्ण पाश्चात्य॑ विशान उनकी 
जाँच कर ले, तुम्हारा पाएचात्य प्रकाश (तुम्हे याद दे कि प्रकाश 
सदा पू्े से आता हे, किन्तु मान लो, कि यद्द पाश्चात्य 


५६ स्वामी रामतीर्थ- 


प्रकाश दे ) अपनी चकित फरने वाली किरण लेकर अं, 
और इस प्रकाश की वहिया श्रुति के खुंदर मुखमंडल को 
ध्यावित कर दे । एक भी काला स्थल, एक भी काला 
तिल श्रुति के झुन्द्र चेहे पर नहीं है । वेदों का 
विशान से विरोध नहीं हे । तुम्दार आज करदह के आविष्कार 
ओर उपलब्धियां श्रुतियों की महाणणी के केवल चरण. धोते 
हैं। वे घेदान्त के पक्ष की पुष्टि अधिकाधिक कर रहे है | 

जिन सब लोगों ने शुद्ध चित्त से वेदों का अध्ययन 
किया है, उन्हों ने उन की प्रशंसा की है । शोपेनद्ार 
( 80॥0.शथ7॥87७/ ), वद्द दाशनिक जो कंभी किसी दूसरे 
तत्वश्ान की तारीफ़ नहीं करता था, जो अपने तत्वप्षान को 
क्ोड़कर ओर सब दत्वज्ञानों फी खूब निन्‍्दा करता था, चेदी 
के सम्यन्ध मे यह कहता हे, “४ ॥॥ #6 श06 ए07१6 
670 45 70 &प09 80 0शाथीश्ंत्री ध0 80 ९४एच 97 
988 हरा 07 6 चकांशिवतेड ( ४९१४७), 76 ॥85 
9९७७४ 06 80]808 07 ७ए ॥#0, 70 जग) 08७ ६986 ४0808 
07 एहाए 068/॥.?” “सम्पू संसार में उपनिपदों ( वेदों ) 
के अध्ययन से अधिक हितकर तथा उन्‍नायक ओर कोई 
अध्ययन नहीं है| मेरे जीवन में उस से मुझे! प्रवोध 'मित्रा 
है, ओर सृत्यु में भी मुझे उस से प्रयोध मिलेगा ” । 


शोपेनद्वार की इस उांक्कि पर ठीका करता हुआ 
मेक्स सूलर (((४४707]6/') लिखता हे । 

“[# ॥6 छ00व8 07 हप्शी बा गाएेएएशावशा 
एगा080फाश' ॥80ए78 शाए ९70080॥007/, छपंगी गए 
0-08 ४7११ ण॑ थी 06 #थंड्वांणाड 7 08 एछ०्णेपै, 
भाते थी) 6 9छंथा8 0 फी08००॥9 ४ र्ग ग्रप्रा0०० 


चेदान्त पर कुछ प्रश्नों के उत्तर. श्७ 


" का॥ ए880ए 60 अपायोा।ए ७700786 मिररं8 6४शपंथा06 
शी $00/था।६ए९7 78, ? 


* ॥£ एग]0807907 48 ॥र8कयाई 60. 06 97श0क7४07 
#07 8 ॥900ए 06%, ?. (809 0०70 00७7 ए700६६- 
| का 00 70 मिक्ा) ॥6 ए९१शआाए9 700080909. (४॥४ 
#6 2000807॥ए 04 #06 ४९०४४.) ?? 


“ यदि स्वाधीन दाशनिक के शब्दों को भी किसी 
भ्रकार के समधन की आवश्यकता है, तो इस हुनिया के 
सब धर्मो आर यूरोप के सब तत्वशानों के अपने आजबिन 
अध्ययन के सहित में नम्नतापृर्वक शोपेनद्वार के अचछुभव 
पुष्टि करने को प्रस्तुत हूं ”। 
. “यदि तत्वज्ञान का श्रभिप्राय खुख पूर्वक मस्ने की 

तैयारी करना है तो उसके लिये वेदान्त द्शन ( अर्थात 
. - बेदों का तत्वश्ञान ) से बढ़कर में किसी ओर तैयारी 
को नहीं जानता ” | 


_दुसरा मनुष्य यह प्रश्न लेकर आया। “इधर देखो [ 
..: तुस्द्वारा बेदान्त भारतवर्ष फी ही संकीर्ण हदों के अन्दर 
है” । ये प्रश्न ज्ञिन पर अब विचार किया जायगा बहुत 
ही मद्दत्त्तपूर्ण और बहुत द्वी रोचक हैं।वह कद्दता हे कि इंसाई 
चर्म सम्पूर्ण संसांर मे फेल गया है ओर वेदान्त भारतवर्ष 
की संकीर्ण सीमाओं में ही निवद्ध वा संकुचित हैे,ओर केवल 
शिक्षित वर्गों का धम्रे है, जब साधारण का नहीं । राम 
५ कद्दता है, यदि इंसाश्यत का चास्तच में क्ौमों पर शासन 
डोता ते कहीं भधिक अच्छा होता, यद्‌ ईंसाइंयत वास्तव 
मे हक में प्रचलित दोती तो राम के लिये बड़े दषे की 
, वात द्वोती ! किन्तु यूरोप था श्रमेरिका में जों प्रचलित है 


४८ स्वामी रामती्थ- 


वह इंसाइयत नहीं है, चह चचियेनियी (2॥7707&)? ५) 
अर्थात्‌ गिज्ञोघरपन है । 


ओर फिर, यदि तुम समझते हो कि असली ईसाइयत 
जन साधारण में फेल गयी है, ओर यह ( बात ) ईंसाइयत 
के पक्ष भे बहुत बड़ी दल्लील है, तो भाई, अम में न पढ़ो। 
शैतान के धर्म के मातने वाले ईसाई धर्म के अनुयायियों से 
अधिक हैँ । आप जानते हैं कि असदाचार, बुरी वासनाएँ, 
शत्रुता, विद्वेय, मनेविक्रार, काप्तकता, यह शैतान का 
धर्म है, ओर शेतान का धर्म इसाइयत से अधिक 
प्रचलित है। 
लंदन के पार्लियामेंट भवन में एक मनुष्य, जो बड़ा चार्सी 
(0780९ ) था, घिक्कारा दुतकारा गया था। आप जानते 
है कि बाद को उस ने दया कहा ? उसने कहा, “क्या छुआ, 
यदि वहुमत तुम्हारे पक्त में है ” | दूसरे पक्ष से उस ने कहा, 
-/ 0्ग्रांणाड 0परहा। 60 ॥७ एशंह॥०0,१०- 0पघ९॥7 70: 
0 )6 ९०एाांध्ते ” ० मतों की तोल ( परख ) होनी चाहिये, 
उन की गिनती नहीं होनी चाहिये” । चहुमत सत्यताका 
कीई प्रमाण नहीं है । " 
एक समय था जब गैलीलियो (0»॥0०) कोपर- 
निकस (007०"४८॥७) के मत का था। उस ने कहद्दा कि 
पृथिवी घूमती है न कि सूथे। चद्द पूर्ण अल्पमत (णांग0ण॥9) 
में था, वास्तव में चद्द अकेला था। सम्पूर्ण विशाल विश्व 
उसके विपरीत था,सम्पूण बहुमत 8[077४॥9) उसके विरुद्ध 
था। किन्तु अब सत्य क्या है ? अल्पमत की बात सच्ची है 
था बहुमत की ? बहुमत ओर अर्पमत कोई चीज़ नहीं हैं. । 
एक समय (जमाना) था जब सम्पूर्ण बहुमत रोमन कैथोलिफ 
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(र०णाव7 006) सम्प्रदायके पक्त मं था । एक एला समय 
आया जब वहुमत दूसरे पक्ष की ओर था | एक समय चह 
था, जब इसाइयत ग्यारह शिष्यों के दही अल्पमत ठक परि- 
मित्त थी । एक समय आया है ज़ब कि यद्द इंसाइयत या 
गिजधघिरपन देखने में बहुमत अपनी ओर रखता है। बह- 
मत ओर अल्पमत कुछ भी नहीं दे | हम शिक्षा पर खड़े 
हैं, हम सत्य पर स्थित हैं, ओर सत्य अवश्य प्रकद होना । 


थे ७३ 


दूसरे मलुप्य ने कहा, “देखो, ईसाई क़ोमे दानिया 
सारी तरक्की कया कर रही हे? केवल इसाई राष्ट्रा मे दी 
उन्नति ओर खथ्यता है राम कहता है, “ भाई, यदि यूराप 
ओर अमेरिका भारतवर्ष ओर चीन तथा जापान से राज- 
नेतिक ओर सामाजिक मामलों में आग बढ़े हुए दै तो इसाइ 
थत उस का कारण नहीं है। भ्ूंठे तके का डउफ्योग न करो। 
यदि सम्पूण् सभ्यता ओर सम्पूर्ण चेशामिक उन्तताति का 
सेहरा ईसाइयत के सिर वाँधा जाना है, तो कृपा करके 
हम बतलाशन्ो कि जब गेज्नीलियो ( 0070700 ने बह छोट 
सा आविष्कार किया था तव इसाइयो ने उस के साथ केसा 
। घुरा ) वर्ताव किया था ? ब्रनो ( ४7४॥0 ) जला दिया 
गया था| किसने उसे जलाया था ? इंसाइयत, ईइंसाइयत 
ने । हकसले ( /ए5०४ ), स्पेसर ( 5]0000' ) ओर डार- 
विन ( 7097"'एा॥ ) का ईसाइयत ने विरोध किया। उन के 
आविष्कारों ओर उन्‍नति तथा भाव-स्वाधीनता (70९9श०7- 
0७7९6 0/ शर्शणंह ) का उत्पादन और पोत्लाहन ईसाइ- 
यत ने नहीं. किया था। ईंसाइयत के चूर कर देनेवाले सब 
प्रभावों के 'होते.हुए भी वे जी रहे हैं । शोपेनह्यार (50॥0- 
9०गो#ए8/ ) की क्‍या गति हुई थी ? आप जानते हैं कि उस 
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को केसे निधाह ,करना पड़ता था ? शोपेनहार को 
उतनाही भद्दान बलिदान करना पंडा था जितना कि ईसा को- 
ईसा अपन विश्वासों ( 00॥शंल्ग0४8 ), निश्चयों के 
लिये भर गया ओर शोपेनहार अपने विश्वासों के ही लिये 
जीता रहा, ओर आप जानते हैं. कि अपने विश्वासों के 
लिये मर जाना, उनके लिये जीते रहने से सहज है। कया 
आप जानते हैँ कि शोपेनहार की स्थाधीन भावना को रोकने 
वाह्या कौच था ? अपनी पीछे की पुस्तकों में उसने चद्द तेज 
ओर शाक्कि खो दी जो उसके पहले के लेखों में विशेष रूप से 
थी (वा जिस से वह अपने पाहिले के लेखों में प्रसिद्ध चा 
विशिष्ठ था) | हेगल ( 7०४० ) और कैन्द ( 7978 ) के 
तक्त्वशानों की दुर्वलता और हीनता का कारण इंसाइयत का 
प्रभाव है। क्‍या आप जानते हैं कि फिचेट ( 7१०॥/७ ) को 
अपना अध्यापकी का पद केसे छोड़ना पड़ा ओर चह अपने 
देश से निकाला गया? इसका कया कारण था ? इंसाइयत 
थी। प्रारम्भ से ही ईसाइयत के विरूद्ध होते हुए भी सम्पूरी 
उन्नति हुई है,न कि उस की कृपा से। ग्र्मत निर्णय या अवि- 
चार न करो। 
एक भारतप्रवासी अग्रज़ जो कुछ दिनों भारतवर्ष मे 
रहा था, इग्लेड लोटन पर अपंनी रत सर अपनी शक्ति ओर 
चल का दर्ष करने लगा। वे अपने दीहाती घर में रहते थे,. 
आर मौक़े पर एक भालू ( रीछु) आ प्रकटा । यह भांरत- 
प्रवासी अग्रेज़ पास के पेड़ की चोदी पर चढ़ गया। उसकी 
स्त्री ने एक हथियार उठा लिया और भालू की मार डाला। 
तब वद्द पेड़ से उतरा। जहां ये क्ोग थे वहां कुछ दूसरे 
' लोग आये और पूछा,"भात्तू किसने मारा?” उसने कड़ा “मैंने 
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और मेरी स्त्री ने भालू का वध किया है ।” किन्तु चात ऐसी 
नहीं थी । इसी तरद्द, जब वात पूर्ण हो गई, तव यह कहना 
कि भैंने की है, ईसाइयत के द्वारा वद्द हुई है, सत्य नहीं है । 


विज्ञान की सब उन्नति, यूरोप और अमेरिका में सम्पूर्ण 
दाशैनिक उन्‍नाति, ये सब आविष्कार (7एशा४०७) और 
उपलब्धियां (१500787४९४) बेदान्त की वृत्ति फे अमल में 
लाये जाने का फल हैं। वेदान्त का अर्थ है स्वाधीनता, 
स्वतंत्रता । उन ( चैज्ञानिक उन्नति आदि) का कारण दे 
स्वाधीनता की भावना, स्वतंत्नता की द्वात्ति, स्वचशता की 
चत्ति, शाररिक आवश्यकताओं और आकांक्षाओं से 
ऊपर उठने की चृत्ति | इस खारी उन्नति का कारण 
यही है, और यही हे वेदान्त का वेजान अमल में लाना। 
ठुम इसे सच्ची ईसाइयत भी कह सकते हो । सच्ची ईसाइ- 
यत चेदान्त से भिन्‍न नहीं हे, यदि तुम उसे ठोक ठीक 
समझो | थे कहते हैं कि दमने प्ृथ्वीतल से गुलामी उठा 
दी है, और हमने चहुत से खुधार किये हैं. । राम कद्दता है, 
“भाइयों ! ग्रुलामी दृटाई गई थी ? अरे, राम बहुत चाहता है 
कि गुलामी हट गई होती | यदि दम यह बयान मान ले कि 
शुल्नामी का अन्त दे! चुका है, तों उसके दूर होने का कारण 
ईसाइयत नहीं है । ईसाइयत में गुलामी को हटा सकने बाली 
कोई चीज़ होती तो गत पूर्वचर्ती सत्नह सौ साल मे ईसाइयत 
ने शुलामी क्‍यों नहीं दूर करदी ? कोई और हीं बात थी। 

' लोग अमेरिका को आये थे। यूरोपीय राष्दू इधर उधर जा 
रदे थे, दूसरी क्नौमों से उनका संसर्ग हो रहा था, और 
उनको शिक्षा दी जा रही थी, उनके मन विशाल घनाये जा 
. रहें थे। यद्द अमली चेदान्त है। गुलामी दूर दोने का यद्द 


दर स्वामी रामतीर्थ, 


कारण था; नकि ईसाइयत। राजनीतिक और सामाजिक 
अबस्थाय लोग! के हृदयं/ ओर आत्माओ की आस्देलित 
कर रही थीं। यदि अच्छी बाते तुम ईसाइयत के मत्ये मढ़ेते 
हो तो नासितक्नों को दृरड देना, टोनहिनियां ( जाद 
गरनियों) का जल्ाना,सिर काटने का चक्र-और आ्राप जानते 
हैं के नास्तका निमिस विचार ( !00एंशा0700, इनफक््वी- 
ज़ीशन ) क्या वस्तु है, एक समय सन फरासिस्कों मे उसका 
व राक टाक राज्य था, अरे दारुण ! दारुण !! छाती से खून 
निकालना, इन सब के ज़िक्र की ज़रूरत राम को नहीं है -- 
ये क्रिस के सिर धापांग ? 


ऐप 


बहुतेरे प्रश्नों ओर अनेकों उत्तरों को राम छोड़ देने 
लगा है | उन पर हम फिर कभी विचार करेंगे। 


एक प्रश्न और, “सारत वर्ष राजनैतिक हिसाव से इनना 
नीच क्यो है ? ” वे कहते है कि भारत के पतन का कारण 
बैदान्त है । यह बिलकुल ग्रलत हे। भारत की दुर्देशा का 
कारण वेदान्त का अभाव हे | तुम ज्ञानते हा राम ने तुम से 
कहा है कि वह हरेक देश का है। राम भारतवाली की, 
हिन्द की, वेदान्ती की हेलियत ले नहीं आता हे | राम राम 
होकर आता है, जिसका अधे है सर्वव्यापक्र। राम न तुम्हारी 
चुपड़ करना चांहता है और न भारत वासियों की-राम भारत 
या अमेरिका या किसी-वस्तु का पक्तपतती नहीं है| राम“सत्य, 
पूर्ण सत्य, ओर शुद्ध सत्य ” का हामी है ओर उस हेतु से, 
उस स्थिति विन्दु से, राम कहता है| जो कुछ बढ कहता है- 
राम न सारत का चापलूसा करना चाहत: खआार न अमर- 
रिका की | सत्य यह है ।क जब तक वेदान्त भारत जनता- 
में प्रचल्लित था तब तक चह अपनी माहमा के उच्चतम 


हक. 
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सिखर पर था, सब उस का से श्रेष्ठ राज्य था, और चह 
पह्इुद्ियाली था । वहां एक पेसा समय आया कि यह 
दान्त एक विशप झेणी के लोगों के हाथों म पड़ गया। 
८ तय बह भारत की जनता में वहीं पहुंचने पाया, ओर 
शुरू हुआ। वदान्त जनता में नहीं 
या । भारतीय जददा एक ऐसे धर्मंम विश्वास करने 
लगी-में झुलाम हूं- में गुलाम हैं, ए परमेश्वर ! में तेरा 
गुलाम है । यद्ध धर्म यूरोप से भारत में आया था। 
यह एक ऐसा कथन है जिस से ऐतिहासिक और दाशनिक 
कहे जाने वाले लोग चकित हो जांयग, जो चूरोपियनों को 
चकित कर देगा, किन्तु राम ने बिना सममे वूफे यह बात 
| कहीं है । यह एक ऐसा वयान है जो गणित की सी 
निशचयात्मकता के साथ सिद्ध वा प्रमाणित किया जासकता 
है। जो धर्म यह चाहता हैं कि दम अपने आप को थ॑ 
आत्मा को तुच्छ दृष्टि स द्खे ओर आत्मा की निन्‍्दा करे, 
ओर अपने को कीड़े, नीच अमागे, ग्रुज्ञाम,' पापी कहे, बह 
भारत वर्ष में बाहर से आया था, और जब वह जनता का 
अर्म बन गया तब भारत का अधःपात शुरू हुआ। और 
यूरोपिग्रनों तथा अमेरिक्रनों का क्‍या हाल है! यूरोपियन 
भी अपनी गुलामी मे विश्वास करते ६--“ए परमेश्वर ! हम' 
तेरे गुलाम हैँ” राजनैतिक ओर सामाजिक दृष्टियां से 
उन का भी भारत वासियों का सा पतन क्यो नहीं हुआ ! 
इस के दृष्टान्‍न्त स्वरूप एक कहानी कहीं ज्ञावगी, जिस का 
ज़िक प्रछतिवादी ओर -विकाशवादी लखक प्रायः करते. हैं । 
उन का कहता हैं कि कभी कभी कमजोरी बचाव का कारण: 
हो जाती है| दमेशा योग्यतम ही नहीं वचते। ३४। 
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टिड्डियों की बहुत बड़ी संख्या एक्र ओर को उड़ी जारही 
थी | कुछ टिडियां के पंख जाते रहे ओर वे गिर पड़ीं। वाकी 
टीड़ियां जो भली-चंगी थीं उड़ती गई । किन्तु जब वे एक 
पदाड़ी पर पहुर्ची तव पहाड़ी जल रही थी, आर सद 
टीड़ियां नष्ट हो गई । इस में हर्बल वच गया ओर योग्यतमः 
नए्ट दोगया । 


भारतवासी कोई वात कहते हैँ तो मन से कहते हैं । वे 
सच्चे हैं ओर धर्म को सर्वस्व मानते हेँ।वे भीतर ओर 
बाहर एकसा थे-जवब डन्हों ने प्राथना की, “ऐश: परमेश्वर ! 
में तेरा गुलाम हूं; एऐ. परमेश्वर ! में तेरा अधम गुलाम है; 
ऐ परमेश्वर ! में पापी है ।” भारत वर्ष की जनता जब इस 
तरह प्रार्थना' करने लगी, चह सच्ची थी, ओर कम की-- 
झटल, निष्ठुर कमे की-व्यवस्था के अनुसार उन्हें अपनी 
आकांक्षाओं ओर अभिलाषाओं को पूरे होते देखना पड़ा, 
छोर उनकी कामनाएँ ओर इच्छाएं सफल हुई । व गुलाम बना 
दिये गये । किस के द्वारा ? उन्हें परमेश्वर ने गुलाम वना 
दिया था, तुम कहते हो। कया परमेश्वर के कोई शक्ल है, 
सया परमेश्वर की कोई आकृति हे ? यह परमेश्वर अपने : 
निराकार रूप में आकर उन पर शासन नहीं कर सकता 
था। परमेश्वर आय्या | कौन परमेश्वर ? प्रकाशो का प्रकाश, 
शंवेत स्वरूप । श्वेत रूप श्रंग्रेज़ों के स्वच्छ चमड़े में आया 
ओर उन्हें शुलाम बना दिया। ग्रल्त समझी हुई इंसाइयत, 
यथा गलत समझे गये गिर्जांघरपन,ने भारत वर्ष का पतन - 
'खम्पादित किया। 


' ज्ञाओ और भारत वर्ष का हाल देखो, और जो कुछ राम 


वेदान्त पर कुछ प्रश्नों के उत्तर. दर 


कहता है उस का तुम्दे विश्वास हो ज्ञायगा | भारत के 
दूसरे स्वामी या दूसरे साधू जो कुछ कहते हैं केवल उस 
पर यदि आप विश्वास करेंगे तो आप धोखा खाँयगे। 
भारत के पतन का कारण केचल वेदान्त का अभाव है। और 
शुलामी की उसी भावना के. कारण यूरोपियन क्यों नद्दीं 
गुलाम हुए ? यूरोपीय लाग धम की अपेक्ता धन की अधिक 
परचाह करते हँ। उन की प्राथनाओं में, उन के धार्मिक 
मामलों मे, जैसा कि पद्दल आप को चताया जा चुका है, 
ईश्वर फेवल एक फ़ालतू चीज है, उस को उन के कमरे 
बहारने ओर साफ करने पड़ते हैं । धर्म कचल तसचीरों था 
खित्रों की तरह बेठक खाने सजाने के लिये दे। जो प्रार्थनाएँ 
हृदय ओर सच्ची अन्तरात्मा से निकलती थीं, वे प्रार्थनाएँ: 
शुलामी के लिये नहीं थीं; चल्कि दोलत, सम्पत्ति ओर 
सांसारिक लाभ के लिये थीं। इस लिये उन का उत्थान 
हुआ । यह कम के नियम के अनुसार है । इतिहास हर्मे 
बताता दे कि जब तक भारत के जन साधारण से वेदान्त 
प्रचलित.था, तव्‌ तक भारत सम्रद्धिशाली था। ” 


एक समय में फिनीशिया के रहनेवांल ( ?॥0थांशंश्ाा8) 

बड़े शक्षिशाली थे किन्तु उन्हीं ने भारत पर चढ़ाई करके 
कभी विजय नहीं प्राप्त की । मिस्ली बड़ी उच्च अवस्था में 
थे, किन्तु वे भारत पर अपनी हुकूमत नहीं जमा सके। 
_इरान का सितारा एक दिन वलन्दी पर था, परन्तु भारत 
पंर हुश्मनी की नज़र डालते की कभी उस की हिस्मत न॑ 
हुईं। रोमन सप्नाट, जिनका गिद्ध पायः सारे संसार पर 
उड़ता था, सम्पूर्ण ज्ञात पूंथ्वी पप जिनका शासनाधिकार 
. था, भारत को अपने शासन में ल्ञाने का सादेस.न कर सके- 


हर स्वामी रामतीर्थ 


यूनानी जब. शक्तिशाली हुए तब सदियों तक एक चुरी दृष्टि 
भारत पर नहीं डाल सके। सिकन्द्र नाम का एक सम्राट चहां 
आया, शत्तती से उसे महान सिकन्दर कहते हैं। उन दिनों में 
बेदान्त की वृत्ति तव तक जनता में प्रचलित थी, वह उन 

से चली नहीं गई थी। भारतवर्ष जाने से पहले उसने अपना 

जाना हुआ सारा रूसार जीत लिया था। महा शक्तिशाली 

सिकन्द्र. जिसका वल्ल बढ़ाने को विपुल इरानी सेना थी, 

सम्पू् मिस्ली सना का जो अध्यक्ष था, भारतवष जाता है, 

ओर एक छोटा भारतीय राजा पुरुस उस का सामना 

करता है, ओर डरा देता हे । इस भारतीय राजा ने इस 

महान सिकनन्‍द्र को नीचा कर दिया, ओर उस की सद 

सेनाओं को चलता कर दिया। सव खेना परत कर दी गई 

ओर महान सिकन्दर लोटने को लाचार हुआ । यह कैसे - 
हुआ था ? उन दिनों में भारत की जनता में वेदान्त प्रचालित 

था | तुम इस का प्रमाण चाहते हो ? प्रमाणस्वरूप भारत 

का वृत्तान्त पढ़ो, जो डन दिनो के यूनानी छोड़ गये हैं, इतिं- 

हास में उस समय के यूनानियों, सिकन्दर के साथियों, का 

लिखा हुआ भारत का हाल पढ़ो। तुम देखोंगे कि जन 

साधारण में अमली वेदान्त का प्रचार था ओर लोग वलिछ 

थे | । महाव्‌ खिकन्द्र को लोटना पड़ा था। 


एक ऐसा समय आया जब एक साधारण आक्रमणकारी 
ने जो मदसूद गजनवी कहलाता था, सत्रंद् वार सारत चंऐे 
को लूटा | सचह बार भारत से वह सारी दोलत ले गया 
जो उस के हाथ में आईं। उन दिनो का -जनता का वदृत्तान्त 
पढ़िये, ओर आप देखेंगे कि जन साधारण का धर्म वदान्‍्त 
के ठीक बिरुद्ध धुव पर (श्रर्थात्‌ नितान्त विरुद्ध ) था। 


चेद्रान्त पर कुछ प्रश्नों क उतर. द््छ 

वेंदान्द पचलित था, किन्तु केवल कुछ चुने हुए लोगो मे । 

जनता उसे त्याग छुका थी । भार इस तरह भारत 
दा हुआ | 


लोग कद्दते हैं क्वि तुम त्याग का प्रचार करते हो, ओर 
न्याग हमें गरीब बना देगा। अरे, यह बिलकुल गरूत है। 
यह ठीक दे कि वेदतन्त सीखन के लिये तुम्द बना की शरण 
लेगा पटती है, द्विमालय के जंगल के अगम पएकान्‍्त स्थानों 
में तुम्द जाना पट़ता दे । किन्तु वेदान्त यह कदापि नहीं 
दिखाता, कि तुम्द फन्नीरी की किन्दगी चसर करना चाहिये। 
कभी नहीं, कभी नहीं | बना मे ज्ञा कर रहना ता ठोक उसी 
तरह है जिस तरह विद्यार्थियों का महाविद्यालय जाना। 
* दया यह सत्य नहीं है कि काई विज्ञान या तत्वक्षान सीखने 
के लिये तुम्ह एकान्त भे रहना चाहिये, एस स्थान में तुम्हे 
रहना चाहिये जहां परेशान करने चाली काई बातें न हो ? 
तुम्द् ऐस स्थान मे रहना चाहिये जहां शाल्तिपूत्रेक बिना 
घुल गपाड़े के अपना अध्ययन जारी रख सको। इस प्रकार 
यदि भारतवासी जंगल में ज्ञाकर रहता है, ओर यदि बह 
वन को जाता है, तो बह केवल ऐसे स्थानों में अपन को 
रखने के लिये जाता है, कि जहां चह विज्ञानों के विज्ञान का 
पूर्ण ज्ञाता बच सके, जहां वह वेदान्त के सच्चे भाव की पूर्ण 
उपलब्धि कर सके। आप जानते हैं कि वेदान्त रसायन 
विद्या की तरद्द प्रयोग पर अवल्स्बित विज्ञन हे। रसायन 
विद्यामं तब तक आप फोई उन्नति नहीं कर॑ सकते जब तक 
आप उस के अनुरूप अयोग न करें। इसी भांति चह मनुष्य 
वेदान्त के बारे मे क्या जान सकता है जो मिलने वाली 
बोद्धिक शिक्षा के साथ साथ आध्यात्मिक ( अभ्यास या ) 
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प्रयोग नहीं करता । इस प्रकार ये आध्यात्मिक प्रयोग करने 

के लिये ओर बोद्धिक ज्ञान प्राप्त करनके लिये लोगो को वनो 

में ज्ञाकर रहना पड़ता है। वचन तो विश्वविद्यालयों ओर 

महाविद्यालयों के तुल्य हँ। यह छात्र प्राप्त कर ठे खंसार, 
में आते और उस का प्रचार करते हैं, और नित्य के जीवन 

में उसे घटाते हैं, तथा लोगों को जानने देते है कि थे तत्व- 

ज्ञान की पद्धति को अमल में केले ला सकते हैं। आप 

जानते हैं कि प्रत्येक त्राह्मण या दिन्‍्दू को जो पांच साल घन 

में बिताने पड़ते थे उन में वह इस ज्ञान को प्राप्त करता 

था, और इसे प्राप्त कर उसे दुनिया में आना पड़ता था 

ओर वहां काम करना पड़ता था, और ऊुछ को तो साधारण 

गृहस्थी के कक्तेव्यों का भी पात्रन करनां पड़ता था । वेदान्त 

का पूरा ज्ञान होने के बाद हरेक को साधू नहीं होना पड़ता। 

यह ठीक बेसी ही बात है जैसे कि बहुत से विद्यार्थी सा- 

हित्य शास्त्री या विज्ञान शारत्री क्की उपाधि पाते है परन्तु 

उन सब से अध्यापक या आजचाये बनने की आज्ञा नहीं की 

जाती | कुछ मेजिस्ट्रट, कुछ वड़े रोजगारी होते है, ओर उन 
में से कुछ अध्यापक भी होते है। 


इसी तरह वेदान्त की उपलब्धि, पूरी तरह से बेदान्त 
की प्राप्ति और अन्लुमवच से आप उस अवस्था को प्राप्त 
होते हँ;जिस में स'रा संसार तुम्हारें किये स्वर्ग, वाग बन 
. सकता है, जिस में सम्पूर्ण विश्व आप के लिये वेकुर्ठ बन 
खकता है, ताके जीवन आप के जीवने के योग्य हो जाय- 
वे लोग वेदान्त का अस्तव्यस्त वणेन करते हैं जो कहते है कि 
चेदंनत चाहता है कि हरेक मलुष्य फकौर वन जाय | नहीं, 
नहीं। साधुओं का बाहरी ऋम प्रहण' करना विजश्ञानशास्री 


वंदान्त पर कुछ प्रश्ना क उत्तर ६ 


८ 
न्श्शि 


की परीक्षा पास करने के बाद अध्यापकी का ध्यवसाय 


बह 
करन के समाव है | 


पुनः दम देखत हैं कि इस वेदान्त का प्रचार वे लोग 
करते थ जो दुनियदी ज़िन्दगी म॑ सरणरमी स ढगे हुए थे। 
चेदान्त निराशाबादी नहीं हैं । जो इस धम को निराशावाद 


बताते रू उन का कहना अवचथाथे है, आकाश-पाताल की 


दूरी दे | बदानत तो वहिक आशावाद का सर्वोच्च 


चेदान्त कद्दता है कि यदि तुम अपने शरीर को भव- 
सागर मे बिना पतवार, बिना पधप्रदेशकू, बिना डांड या 
दिना पाल ( बादवान ) त्रिना भाप या विद्ञक्षी के डाल दोगे 
ते अवश्य दी तुम्हारा जीवन जद्ज तथाद हो जायगा। 
, आप अपने को सब तरह की पवा ओर तूफानों की दया 
पर छाए देते ढ। वदान्‍्त कहता है कि अशान के कारण 
खंसार क्लेश । भर वीमता ( दोर्माग्य ) से परिपूर्ण 6 । फेचल 
आशगध पाप है | अछान ही टुम्हारी सारी दीनता वा बद- 
दसीयी का कारण है । दब तक तुम अनजान ( अश्वानी ) हो 
तमी तक तुझ पीड़ित हो | ओर वेदान्त कहता हे कि यांद 
| छुम इस अध्ान को इटा दो, यदि छठुम पूर्ण शान को प्राप्त 
कर लो, यदि ठुम सच्ची आत्मा को जान लो, तो सोरे 
कारायार तुफदारें ,ल्यि रवगे बल जायेंगे। जीवन जाने फे 
लायक वन जाता दे, ऋर्ी परेशानी नहीं होती; कभी किसी 
वात ले दैरानी नहीं होती, कभी स्थिरता डांवा डोल नहीं 
होती, कभी मन की उपस्थिति नहीं जाती, कभी मन मलीन 
या उदास या चेहरा रोना नहीं दोता। क्या यह चॉलुनयि 
नहीं है ! क्या यद्दी यथार्थ सत्य नहीं है ! वेदाल्त निराशा- 


(७० .._ स्वामी रामतीर्थ: 


वाद नहीं है । चद्द कद्दता है, “ऐ दुनिया के लोगो ! ठुम इस 
डुनिया को पूरा पूरा नरफ-वना देते हो | शान प्राप्त करो, 
शान प्राप्त करे यह है वदानत की स्थिंत । निराशाबाद 
बिलकुल नहीं । 


ओर आप देखते है कि इस वेदान्त का प्रचार संसारी 
लोगों ने किया है, जो लोग फक्रीर होने से बहुत दुर थे, 
किन्तु जो तथापि त्यागी पुरुष थे । 

पएकदा एक महान भारतीय राजा अपने सांसारिक 
कत्तेब्यों को छोड़कर वन गमन करनेवाला था। उसके गुरूने 
( इस शरोर के एक पूर्व पुरुष ने ), उसे इस वेदान्त की 
शिक्षा दी । ओर वेदान्त के रहस्य फो पाकर, सच्चा त्याग्री 
पुरुष वनने के बाद, चद्द शक्तिशाली सम्राट भांति की रद्दा। 

एक वड़ा योद्धा, अज्जुन जो, कुरुत्तेच के समर का नायक 
था, अपने सांसारिक कमे को छोड़ देने वाला था । उसका 
कतैव्य चाहता था कि वह युद्ध करे, और वह उसे त्याग 
देनाचादता था,वह विमुखत होने वाला था, वह साधू बन जाने 
वाला था, वह ऐसा करने ही पर था कि कृष्ण उसके सामने 
उपस्थित हुए। उन्हां ने अजुन को वेदान्त की शिक्षा दी, 
और ठीक तरह से समझे हुएं इसी वेदान्त ने अजजुन की 
हिम्मत बधाई, अझुन में तेज ओर वल्न का संचार किया, 
उसमें कर्मरयता और जीवन की भावना फूँकी, और 
शक्ति शाली सिंह की तरह वह उठ खड़ा हुआ, ओर चहीं 
वह अति पराक्रमी नायक बन गया। 

चेदान्त तुम में शक्ति और तेज भर देता है, और दुर्बलता 
नंहीं। घेदों में एक वाक्य दें जो कद्दता हे कि इस आत्मा, 
इस सत्य की उपलब्धि उस मनुष्य को कदापि, कदापि नहीं 


बेदान्त पर कुछ पश्नों के उत्तर. छह 


हो सकती ८ जो वल हीन है। यह डुबैल के लिये नहीं हैं। 
डुर्बेल चित्त, डर्बल शर्यर,दुवल च्रात्ति इस कदाएि नहीं प्राप्त 
कर सक्षत | 

» पद बढ़े राजा न अपना राज्य त्याग दिया और बन की 
चला गया, क्षह्ां उसन सच्चा ज्षान प्राप्त किया। और 
सच्चा शान जाम फरने के बाद वह लौंट गया और राज- 
सिंहासन का अधिकार किया। सिद्दासन की शोभा उसकी 
मोजूदगगी स उसके पूर्ण छान प्राप्त कर लेने के बाद ही हुई 
थी, ओर पद्दले नहीं हुई । 


यदि त्याग से अभिप्राय फक्रीरी नहीं हे, तो फिर 
त्याग क्या है ? यह एक्र उत्कृष्ट विपय है। इसे किसी 
दुसरे समय उठाया जायगा | 

यहां एक वाक्य हिन्दू धममं अन्था का 8 | कुछ लोग 
कदते हे कि हिन्द मांस नहीं खाते क्योंकि ये समभते हैँ. 
फि इंघ्वर सब की हे । हिन्दू मांस नही खाते, वेदान्ती मास 
नहीं खाते,यह सत्य हे,किन्तु कारण यह नहीं है। कारण कुछ 
ओर ही है । उसकी चर्चा करने का अव समय नहीं है। 


उपनिपद्‌ ( कठ# ) में एक वाक्य है। अंग्रेजी में उसका 
उल्था इस प्रकार हुआ हैः 


८] ॥0 शक 88707 ऐशंपए8 "7 899; 47 ॥0 
जिग्रत्य ॥6 १09 छीतरए, गीजाीरह (व 80 छैध्व॑ं0, 
60 900 





# इन्ता चेन्मन्यते हन्तुं हतरचेन्गन्यते हतम्‌ । 
उसी ती न विजानीतो नाये हन्ति न इन्यते ॥ १९ ॥ 
कठ अध्याय पछििला वल्ली दूसरी ) 


७२ स्वामी रामतीथ. 


फ्य०ए गत & एंह्ा। ! एक जोप्रेशी! एड ॥97ग्न 
890 
(शा70६ 708 8970, 707 599ए ! 7? 


“यदि वह जो वध करता है समझता है ' में वध करता हूँ; 


हि दि यदि चह, 

कप 3 थे न 9० बकरे 
जिस वह वध करता है, समझ्ता है 'भेरा वध होता 5) 
तो दोनों, 


ठीक नहीं जानते! चह जो दोनों में जीवन था, 
मारा नहीं आसकता, और न मार सकता है।” 


ड०]| ३०]! 


साथा | 


अथवा 


दुनिया का कब और क्यों। 
जनवरी १९०३, में गोल्डेन गेट हाल, सैन फ्रांसिस्को में दिया हुआ एक 
व्याख्वान । 
है छठ दर 
महिलाओं और सज्जनों के रूप में ऐ माया के शासक, 
हाकिम और नियामक स्वरूप ! 


आज के व्यास्यान का विषय माया है । यद्द वद्द विषय है 
जिसे ऊपरी या मोर्टा दष्टि चाले समालोचक वेदान्त दशन का 
अत्यन्त निदल स्थल समभते ह। आज दम अत्यन्त दुवेख 
अश को उठावंगे । ज्ञिव विचार बानों और दा्शनिकों 
ने देदान्त दर्शन का श्रध्ययल किया है, वे सब एकम्॒त से 

तेद्द कि यदि इस भाया का स्प्शकरण हो सके तो 
देंदान्त की ओर रूव बाते मान्य हागी। चेदान्त की अन्य 
हरेक वात झशत्यन्त स्वाभाविक, स्पष्ट, स्वच्छ, दितकर और 
उपयोगी है| वेदान्त के विद्यार्थियों के रास्ते में यद्व एक्क 
अटक, एक गिरानेवाली रोक है | यह एक वहुत बड़ा दिषय, 
है | इस की पूर्ण विवेचना के लिये केवल इसी विषय पर 
दूस व्याख्यान होने चाहिये और तव कही विषय इतने स्पष्ट 
और सरत्त रूप में उपस्थित किया जा सकता द ,कि सूये 
'तल्ले वा पृथ्वी पर का ओर किसी तरद्द का भी सन्देदद,या प्रश्न 
बे उचर न रह जाय । दरेक बात साफ़ की जा सकती हे, 


७४ स्वामी रामतीर्थ-' 


परन्तु उस के लिये समय चाहिये। जल्दवाज पाठकों और 
जल्द्बाज श्रोता गणों द्वारा डस के पूरी तरद्द सममे जाने 
की आशा नहीं की जा सकती । 


प्रश्न है, 'यह दुनिया क्‍यों हुई, यह दुनिया कहां खे 
छुई ? अथवा वेदान्त की भाषा में या कद्द सकते हैं, “विश्व में 
यहः अविद्या कया ? आप जानते हैं कि वेदान्त कहता है कि 
यह विश्व असत्य है | केवल देखने मात्र वा व्यापार भात्र 
है | अविद्या नित्य नहीं दे । ये सब दृश्य ( व्यापार ) सत्य 
या नित्य नहीं हैं। प्रश्न उठता है, “यह अविद्या ही फ्यो है?” 
यह अविद्या जो इस दृश्य ( व्यापार ) का कारय हे, अथवा 
यह माया जो इस सम्पूर्ण में और तुम रूपी भेद और भेद्‌ 
करण के सूल में है, यह अविद्या शुद्ध स्वरूप या आत्मा पर 
क्यों काबू जमा ले? यद्द मायाया अविदय्या परमेश्वर से 
अधिक शक्षिशालिनी क्यो दो ? 


साधारण भाषा में, अन्य वाशीनिकों और ब्रह्म विद्या के 
जानने वालों की भाषा में प्रश्न हे, “इस संखार को अस्तित्व ' 
द्वी क्यों दे ?” “परमेश्वर ने' इस संसार को क्यो रचा?” 
चेदान्त कद्दता हे, “नहीं, भाई ! तुम्दे यह प्रश्न करने का 
कोई अधिकार नहीं है| इस प्रश्न का कोई उत्तर नहीं है।”? 
वेदान्त साफ़ साफ़ कद्दता हे कि इसे प्रश्न का कोई उत्तरः 
नहीं है । वह कद्दता हैक निज अनुभव से ( वा परीक्षणार्थ ) 
और प्रत्यक्ष रीति सर सिद्ध करके हम तुम्हें दिखा सकते हैं 
कि यद्द संसार जो तुम देखते दो। वास्तव- में परमेश्वर के 
सिवाय -ओर कुछ नहीं हे, ओर अलुभव द्वारा निर्विवाद 
रुप से दम तुम्दे दिखा सकते हैँ कि सत्य की उपलब्धि में 
जब तठुम यथेष्ट ऊंचे चढ़ते हो त्व यद्द-दुनिया तुम्हारे लिये 


साया. ज्रू 


ग्रायव होजाती दे। किन्तु इस दुनिया का अस्तित्व ही 
क्यों दै ! इस प्रश्न का उत्तर देने से इस विरत रहते हैं। 
यद्द प्रश्न करने का तुम्हे कोई आधिकार नहीं है | इस प्रश्न 
का उत्तर देने में वेदान्त अपनी असमर्थता स्पष्टतया सवी- 
कार करता है, और यहाँ पर अन्य सब ब्रह्मवादी, अन्य 
मतावलम्बी और सब मोटी दृष्टि चाले दाशनिक आगे आंते 
ओर कदते हैं, “अरे, अरे, वेदान्त-द्शैन अपूरण है, चद्द 
संसार का क्यों और कहां से, नदी बतला सकता। बेदान्त 
कहता है, “साई, इस प्रश्न ( संसार का क्‍यों और फहो 
से) जो उत्तर तुम स्वयं देते हो उन की जांच करो,सावधानी 
से उनकी जाँच करो ओर तुम देखोगे कि ठुम्होंर जवाब केई 
जवाव ही नहीं हैं । इस' प्रश्न पर विचार करना बिलकुल 
समय नष्ट करना दे,निरानिर समय ओर भ्रम का अपव्यय है। 
यह काम ऊकाड़ी की दो चिड़ियां की खोज में अपने ध्वाथ की 

चिड़िया को छोड़ देने के समान दे । उन चिड़िया तक पहुँचने 

के पद्ले'बे डड़ जायगी और तुम अपने हाथ की चिड़िया 

खो दोगे | वद्द भ्री उड़ ज्ञायगी । वेदान्त कद्दता है कि सम्पूर्ण 

तत्त्वशान ओर सम्पूर्ण, विज्ञान की गति ज्ञात से अज्ञात को 

होनी चाहिये । घोड़े के आंगे गाड़ी को व रकखो | अशात से 

आरम्भ फरके ज्ञात पर व श्राओ । 


एक नदी बद्द रद्दी थी, जिस के तट पर कुछ लोग खड़े 
हुए थे और उसके उद्भव के सम्बन्ध में युक्ति पूर्वक विचार 
कर रहे थे । उन से से एक ने कद्दा, “ यह नदी .शिज्षाओं, 
चट्टानों, पद्मांड़ियों से आती है। पद्ाद़ियों स जल उमड़ कर 
सोता बनता है, और चुद नदी का कारण हे।” दूसरे 
महुष्य ने कद्दा, “ अरे, नहीं, यद अखस्मव दे। पत्थर इतने_ 


जद स्वामी रामतीथे: 


कठोर, इतने कठिन और इतने दृढ़ हैं ओर जलन इतना सरल 
तथा कोमल है ! कड़े पत्थरों से मुलापम जल केस निकल 

कता है? असंभव । असंभव | बुद्धि नहीं माव खकती एके 
कंडे पत्थर घुलायम पानी को बाहर निफाल रहे हैं । यदि 
पत्थर पानी देखके तोम पत्थर का यद्द हुऋड़ा उठाता है 
ओर इसे निचोड़ता हूं । इस से तो बिलकुल पानी नहीं 
बहता | इस प्रकार यह कथन निराधार हे कि नदी उन 
पहाड़ों से निकली है । में एक अच्छी युक्ति (0009) 
बताता हू । कहीं कोई दीघ्रकाय पहलवान है. उसी के 
पसीन स॒ यह नदी घहती है | हम नित्य देखते हैं. कि जद 
कोई मनुष्य पसीजता है, तब उस के शरीर से पानी ददहता 
है। यहां पानी वह रहा है | अचश्य “ही यद्द किसी व्यकि 
के शरीर से निकला है जो पस्ीज़ रद्दा हे। यद्द युक्तिलंगत 
है। दमारी वुद्धियां इसे स्वीकार कर सकती दे । यद्द बात 
यथाथ सी जान पड़ती है, यह बिलकुल ठीक है ।” दूसरे 
मलुष्य ने कह्दा, “नहीं, नहीं, फोई व्यक्ति कहीं खड़ा हुआ 
थूक रहा है ओर यद्द थूक हे।”? दुसरे मनुष्य ने कहा, 
९६ नहीं, नद्ठीं । 99 ५ 


अब इन लोगों ने कहा, “इधर देखो, एधर देखे, हम 
लोगों की ये सब कल्पनाएँ साध्य (॥००७७6) हैं, पानी के 
सूल की ये सब युक्तियां अस्ी हैं । प्रत्येक दिन हम ऐसी: 
बाते देखते हैं। नदी के घूल के सम्बन्ध में ये खब कल्पनाएँ 
वहुत ही यथाथे सी हैं, उत्तम ओर महान ज्ञान पड़ती हैं, 
किन्तु पत्थरों स जल वहने की यझुक्लि को, उस भज्जुष्य की 
साधारण बुद्धि कभी न सानेगी कि जिस ने पत्थरों स.जल 
उमड़ते कभी नहीं देखा है, जो पद्दाड़ो पर कभी नहीं गया 


माया: ४ 


दे, यद्यपि द्वे यद्ध सत्य।” और इस थयुक्धि की रूत्यता का 
आधार क्या है ? अज्ञुभव, निज परीक्षा, भत्यक्ष अवलोकन | 


इसी भकार, डॉनेया के मूल, इस संसार के ' क्यो घोर 
कहां से को इस सेसार की घारा के सात, जीवन की चदी 
को विभिन्‍न लोग शिन्‍न प्रकार से वर्णन करते हैं।डल 
पफार की दुद्धि फे लोगो के अनुसार, कि जिन्हों ने नदी का 
मूल-लोत धृूक्त आर पसीना वताया था, दुनिया के मसल की 
भी व्याख्या वहुत कुछ पेसी ही द्ोती हं। थे कहते है “यह 
एक भनुष्य हे जो जूंत वनाता हे, जूते बिना किसी मनुष्य के 
बनाने के इरादे या सकश के नहीं बन सकते थे | यदद एक 
मनृष्य घड़ी चनाता दे। यदि कोई मनुष्य घड़ी वनाने का 
इरादा ओर तरकीव न करता घड़ी नहीं वन सकती थी। 
यह एक मकान हे। बिना किसी मनुष्य के नकशा ओर ढांचा 
दैयार किये मक्ाद नहों वन सकता था | भ्रति दिन थे यह 
देखते हैँ. और तव थे कट्दते हैं, 'यह संसार है। चमार, 
घड़ीसाज़्, भमद्ठमार सरीखा कोई मलुष्य हुप्ए बिना दुनिया 
नहीं दन सकती थी, ओर इस लिये दुनिया फा वनाने वाला 
एक फेई दोना ज़झरी दै, जो इस संसार को यनाता है, 
आर इस प्रकार वे कहते हैं कि एक साफार ( व्यक्तिगत ) 
परमेश्चर है, जो मेघो पर खड़ा है । विचारे पर रहम सी 
नहीं खाते कि कहीं उसे सर्दी न हो जाय । उन का कहना 
है कि किसी साकार परमेश्वर ने अवश्य दुनिया कीं 
रचना को दोगी। ” 


उन का तक चहुत यथाथ सा, थुक्किलगत ओर उसी 
प्रकार का ज्ञान पड़ता हे, जिस प्रकार की उत्त त्लोगों की 


(9 


' बलीलें कि जिन्दों ने कद्दा था कि नदी किसी के पसीने खे 


.छप८ स्वामी रामतीथ. 


3७ | ३.) 


बद्दती है | दुनिया भी फिसी मनुष्य द्वारा ज़रूर दी बनाई 
गे दोगी। 


चेदान्त इस तरह फी कोई युक्ति नहीं पेश फरता। 
वेदान्त कद्दता है, देखो, इसे अनुभव करो, इसे विचार से 
देखो, प्रत्यक्ष अनुसव से तुम देखोगे कि दुनिया जो कुछ 
दिखाई देती है वह नहीं है। यह फैसे ? चेदान्त कह्टता है, 

द्वां तक तो में तुम्द समझा सकता है कि पानी उन पत्थरों 
से बाद्दर निकल रहा दे । पत्थरों से पानी केसे निकलता हे 
यह चाद्दे में तुम्हें न बता सफ़र, परन्ठु में जानता हूं कि पानी 
पत्थर से आता है| मेरे साथ उस स्थान तक चलो और 
ठुम पत्थरों स्र पानी उमड़ते देखोंगे। यदि में यद्दध नहीं बता 
सकता कि पानी पत्थरों से क्ष्यों निकलता है तो झुझे दोष 
न दो दोप लगाओ पानी को, वह पत्थरों से निकल 
रहा है । 


हल 
कट 


! 


इसी भाँति वेदान्त कहता है, में चाहे तुम्दें बता सहूँं या 
नहीं कि यद्द माया या श्रविद्या क्‍यों है, किन्तु साया का. 
होना छे एक तथ्य । बद्द क्‍यों आई, में तुम्हे शायद्‌ न बता 
सकू | यह एक तथ्य है, अनुभव सिद्ध तथ्य हे। चेदान्तिक - 
ढंग निरानिर पशानिक ओर अज्ञुभव सिद्ध ( अन्नुभवलब्ध ) 
है। वह कोई असिद्ध अनुमान (१9]0000628) नहीं स्था- 
पित करता, काई कल्पना (॥807ए ) नहीं पेश करता है । 
संसार के भूल का समझाने की योग्यता का वद्द' दावा नहीं 
“करता | धारणा या वुद्धि के प्रदेश से परे की यह बात हे। 
यह है घेदान्त का पक्त | यह माया कहलाती हे-। दुनिया क्यों 
अकट होती हैं ? वेदान्त कहता है, क्योकि तुम उसे देखते 
हो। संसार (वहां) क्यो हे ? बेदान्त केवल कहता हे, 


माया. ६ 


चूँकि तुम उसे देखते हो । तुम नहीं देखते हो, ( बह्ां ) 

हीं दे | कैसे तुम जानते धो कि दुनिया 
घहां ) है ? क्यों कि तुम उसे देखते दो । न देखो, 
डुनिया कद्दां हे! अपनी आंखे बन्द कर लो, दुनिया का 
पादवां छ्विल्छा चला गया, दुनिया का वह अश जिसे तुम 
अपने नेता फे द्वारा वोध करते दो अब नहीं रह ग्या। 
अपने फान वच्द करो और पांचवां छ्विस्ला ओर चला गया । 
अपनी नाक बन्द करो और दुखरा पांचवां हिस्ला लुप्त ! ' 
अपनी किसी ईन्द्विय से काम न लो तो कहीं कोई दुनिया 
जहीं । तुम डुनिया देखते हो, और तुम्हे समकाना चाहिये 
कि दुनिया (वहां) क्यों है । ठुम उसे (वहां) बनाते हो। तुम्हें . 
स्व उत्तर देना चाहिये। तुम मुझ से क्यों प्रश्न करते हो | 
छुम वहां दुनिया क्षी रचना करते हो। (फिर मेरे से 
अश्न कैसा १) । 


एक बच्चा था। उसने दपेण में पक्र छोटे लड़के की 
प्रतिमा, अर्थात्‌ स्वयं अपनी प्रतिमा देखी। किसी ने बच्चे 
से कहा कि शौशे में एक बहुत ही झुन्दर, प्रिय छोटा बच्चा 

' है, और डसने शीशे में देखा-ते। उसे एक प्यारा नन्‍्ह्मा लड़का 
' दिखाई दिया। किन्तु बच्चा यह नहीं जानता था कि यह 
' झूथर्य उसका प्रतिविम्व है। उसमे प्रतितिविम्ब को शीरे 
के अन्दर एक्र अदभुत लड़का समकका । बाद को बच्चे की 
माने उसे समकाना चाहा कि शौशे के अन्दर का लड़का 
. डसी का अतिविम्तर मात्र है, अलली लड़का नहीं है, किन्तु 
यच्चे को. विश्वास न हुआ। वह नहीं समझ सका कि दर्पण 
में चस्तुतः दूसरा वालक-नई दे । जब माता ने कहा, “इधर 
देखो, यद्द एक शौशा है, इसमे कोई लड़का नहीं है,” तब 


(४४ 


८० स्वामी रामतीथर्थ- 


बच्चे ने वहों पहुँच कर कहा, “ओ मां, ओ मां, यह क्या लड़का 


है,”। जब लड़का कह रहा था, यह लड़का हे! तद 'यद लड़का 


है! कहते हो समय उसने अपना प्रतिविस्व शीशिम डाला। माता 


ने फिर उसे समकाना चाहा कि शीशे में सच्चा खड़का 
नहीं हर | लड़के ने फिर प्रमाण या साधन माँगा | लड़का दर्पण 


8००६ 


के पास गया ओर बोला, “यह देखे, यह लड़का है ।” शौशे 
, में कोई वस्तु नहीं है, यह सिद्ध करने द्वी के कार्ब म॑ लड़के 
ने शीशे भ चस्तु रखदी | 


47 


इसी तरह ज्ञव तुम आकर कद्दते हो, “दुनिया क्‍यों हुई, 
दुनिया क॒द्दों से हुई, दुनिया केसे हुई,” जिस च्ण तुम दुनिया 
के सूल ओर दुनिया की उत्पत्ति के कारण और स्थल का 
अनुसन्धान करने लगते द्वो, उसी क्षण तुम दुनिया की वहां 
रृष्टि कर देते हो। इस प्रकार केले तुम दुनिया का सूल 
ओर उत्पात्ति-स्थान जान सकते दो ? हम केसे उसका मूल 
जान सकते हैं ? हमे उससे परे का धान केसे हो सकता हे ? 
हम केसे उसका अतिक्रमण कर सकते हैं ! यह ओर भी 
स्पष्ट छोजाना चाहिये, लौकिक ओर अध्यात्मिक दोनों 
पहलुओं से । कुछ कद्दते हैं कि जगदीश्वर ने जगत्‌ को रचां , 
है और वद्द स्रष्टा कद्दी अलग खड़ा हुआ है । यदि वे एके 
घर देखते रे तो उन्हें विदित दोता हे कि किसी ने उस 
बनाया था । इस लिये वे कदते, हैं कि यह ढुनिया किसी 
व्यक्ति के द्वारा रची गई थी। अब प्रश्न यद्द दें कि ठुनिया 
की खष्टि करने के लिये यद्द साष्टि कत्तों'कहीं खड़ा अवश्य 
छुआ होगा । वह कद खड़ा छुआ था £ यदि चह की खड़ा 
हुआ था, यदि उसके ठददस्ने के लिये कोई जगद्द थी, तो 
दुनिया उसकी सृष्टि होने से पहले दी से मोजूद थी, क्योंकि . 


माया. पघ्प्रु 


ठहस्ने की जयह कहीं दुनिया में अवश्य होगी। दुनिया 
अपनी रचना होने से पहले ही से मोजूद थी। जब तुम 
जॉच करे लगते हो कि दुनिया का प्रररम्स कब हुआ, तब 
छुम दो कल्पनाओं को पृथक करना चाहते हो--कव, केसे 
ओर कहां से की कल्पना को एक ओर, ओर दुनिया की 
कल्पना का दखरी ओर । किन्तु “क्या, कब, ओर कहो से” * 
ये शब्द, “काल, कारण ( चस्तु ) ओर देंश” की कल्पनाएं 
कया डुनिया का एक हिस्सा नहीं हैँ ! अवश्य हैं। ओर 
अब आप ध्यान दीजिये, आप समग्र संसार का मूल 
क्यों! और 'कद्दां-स! जानना चाहते हैं । काल, देश, ओर 
कारण भी इुनिया में हैँ, दुनिया से परे नहीं हैं | ज्यों ही तुम 

कद्दना शुरू करते हो कि इनिया कब शुरू हुई, उसी क्षण 
डुनिया एक ओर हो जाती है और 'कब' की कट्पना दूसरी 
आओर। तब तुम दुनिया को दुनिया ही खे पहले रख देते हो। यह. 
विपय वहुत ही खदम ओर बहुत ही कठिन है, ओर आप 
कृपया बहुत ध्यान देकर, अत्यन्त सावधानी से खुने । 


डुनिया धारस्स हुईं, कब ! इस कथन में तुम हुन्या को 
इुनिया दी से पृथक कर लेना चाहते हो, तुम कब की कल्पना 
को दुनिया से अलग करना चाहते हो, तुम दुनिया को “कब! 
ओर 'केसे' से नापना चाहते हो। किन्तु तुम जानते हो कि 
था और 'क्यों! स्वये हुनिया हैं। तुम दुनिया से ऊपर 
उठना, दुनिया से परे जाना चाहते हो, ओर वहाँ आगे 
“दुनियां को ही रखते हो | 


एक वार एक इंस्पेक्टर एक स्कूल में गया ओर लड़कों 
से यद्द सचात्र पूछा, “यदि खरिया का एक हुकड़ा दवा में 
छोड़ दिया जाय तो वह कव' पृथ्वी पर पहुँचेगा?” एक 


श्र स्वामी रामतीथ. 


लड़के ने उत्तर दिया, “इतने पल में 7 “यदि पत्थर का एक . 
छुकड़ा इतनी चितनी ऊँचाई से फेंका जाय तो चह कितनी 
देर में गिरेगा ?” लड़के ने जवाब दिया, “इतने समय में ।” 
तब इंस्पेक्टर ने कहा, “यदि यह वस्तु गिरने दी ज्ञाय तो 
एस कितनी देर लंगगी ?” लड़के ने उत्तर दे दिया। तब 
' परीक्षक ने फेदे में फंपतान वाला एक सवाल पूछा, “यदि 
पृथ्वी गिरे तो उस गिरने मे क्रितनी देर लगगी ?” लड़के 
हकवका रह गये । एक तेज़ लड़के ने जवाब दिया, “पहले 
मुझे यह वताइये कि पृथ्वी गिरेगी कहां ?” 

इसी तरह हम सवाल कर सकते हैं कि यह दिया कब 
जलाया गया था, यह घर कब बनाया गया था, और यह तल 
(फर्श) कब जमाया गया था, इत्यादि | किन्तु जब दस प्रश्न 
करते है, “भूमि की सप्ठि कव हुई थी, सलार की रृष्टि कब 
हुई था, तव यह उलसाने वाला सवाल सी उसी तरद्द का है 
जिछ तरह का “पृथिवी को गिरते मे क्रितता समय लगेगा 
सवाल्न था। पृथ्वी कहां गिरेगी।? “क्यों, कब और कहां से,” 
यह रुतर्य ठुनिया का एक अश हं,और जब सम्पूण सलार के 
सवेध में हम इस क्‍यों, कब, ओर कहां से की चर्चा करते 
हैं तव हम मानों पक मडल मे दर्लाल करते हैं। अधोत्‌ घूम 
फिर कर पुनः वहीं पहुँचते हैं। एक तार्किक भूल्त करते हे । 
कया तुम अपने आप खे बाहर निकल कर कूद सकते हो ? 
नहीं | इसी तरह क्यें। कब ओर कहां से, यह रुवयं दुनिया 
होने के कारण, ढुनिय। का एक साग हैं। वे ढुनिया, सम्पूर्ण 
विषृत्र की व्याख्य| नहीं कर सकते । वेदान्त जो कुछ कहता 
है. वह यह है। 


अब दूसरी तरह पर यह .सममोया जायगा | 


माया. घ्दे 


न े. 


गहाँ एक महुष्य सोया हुआ है। ओर अपनी निद्रा में 
चद्द ऊद प्रकार की चस्तुएँ देखता है। घह द्रष्टा ओर वस्तु 
दृश्य) है; सहप्त का दए. में कहेगा, स्वप्न, जगलों, नदियों, 
पहाड़ी तथा अन्य वस्तुओं का विध्रान्त द्व प्रा हे। वहां स्वप्त की 
दस्नु आरदरप्शाा का साथ हो साथ आविभाव होता है,जसा कि 
उस दिन के व्पाव्यात मं वताया गया था। क्या स्वष्त का द्वष्टा, 
स्वप्त का मुसाफिए बतला सकता हे कि ये नदियाँ,पहाड़, सील 
तथा अन्य भूमाग कब अस्तित्व में आये ? जब तक 
देख रहे हो, क्या तुम कद सकत हो कि ये चस्तुए 
कब आकर मोजूद हो गंद ! नहीं, कदापि नहीं । जब तुम 
स्द्प्त देख रहे दे, नदियां, घाटेयां, पहाड़ और भूपदेश 
(।870508.0९8) तुम्ह नित्य जान पड़ेगे, तुम्दे ये सब प्राकृतिक 
दान पड़ेंगे, माने! सदा से उनका अस्तित्व हे । स्वप्नदर्शी 
द्रश्टा की हेसियत से तुम कभी कल्पना नहीं करोगे कि तुम 
में कभी अपना स्वप्त शुरू किया था, तुम उल्ले सत्य समभोगे 
ओर वे सब घादियां, नदियां, मूमाग 'नित्य प्रतीत होगे। तुम 
कभी उनका मूल नहीं जान सकते। जब तक तुम स्वप्न 
देख सह है। तब तक ठुम स्वप्न का क्‍यों, कव और कहां से 
कदापि नहीं जान सकते । ज़ागते ही सब कुछ चला जाता दे, 
जागत ही सत्र चीज़ें. गायव हो जाती ह | 

इसी तरह इस दुनिया में तुम सब प्रकार के पदार्थ 
देखते हो । वे असली जान पड़ते हैं ओर अनन्त प्रतीत 
होते हैं, जैसे कि स्वप्न में काई हद नहीं दोती । तुम नहीं 
जान सकते कि स्वणप्त कब शुरू हुआ था। क्या आप कद्द 
खकते ह कि काल चक्र कव आरम्भ हुआ था ? दो 
व्यवस्थाओं के इस परस्पर विरोधकों केन्द ( 74४7६ ) 
जे भी बताया है। काल (समय) कब शुरू हुआ था ! जब तुम . 
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हि स्वामी रामताथे- 


कहते हो कि काल अम्कुक समय शुरू हुआ था, तब तुम 
काल को स्थापित कर देते हो | यह प्रश्न ही अखसम्मव है। 
देश कहां से शुरू हुआ था? यह प्रश्न असम्भव है । उस 
अर से जहां देश शुरू छुआ तुम वहां एक विन्दु रखते 
हो, जहां वह शुरू हुआ था। देश का प्रारम्भ 'कहाँ! की 
करुपना से घिंश हुआ है, ओर “कहां! की कठ्पना में देश 
की कट्पना शामिल्र है | प्रश्न असम्भव है | कारण की 
लड़ी कहां से शुरू हुई? यद्द प्रश्न असम्भव है। कारण की 
लड़ी क्‍यों शुरू हुई ? यद्द प्रश्न असस्भव है। अरे, यदि 


छुम कारण का लड़ा का काइ प्रारम्भ वतात हा, ता तुझे 


थदद भी तो देखते हो कि क्‍यों की कदपना स्वय ही कारण 
है। वह तुमसे परे है। यह ऐसा पश्न है जिसका कि कोई 
जवाब नहीं। इस पार या उस पार कहीं भी देश, काल, 
चस्तु या कारण का कोई अन्त नहीं है । शोपेनहार 
( 50007७7॥8५6/ ) उसे सिद्ध करता हे । हवेटरस्पेंसर 
( ७४७४४ 57०70७" ) इसे सिद्ध करता हैं । प्रत्येक 
विचारवान तुम्हें बतावेगा कि इनका कोई अन्त .नहीं हे। 
स्थप्नों में भी उस विशेष भ्रणी के समय का जिसे तुम, स्वप्न 
में बोध करते हो कोई अन्त नहीं है, चाहे इस ओर हो या 
उस ओर । स्वप्नो में भी उस अरणी विशेष के देश की, जिसे 


-छुम स्वप्न में बोध. करते हो, कोई सीमा नहीं- है । स्वप्नों में 


'डस विशेष अणी की कारणु-परम्परा का कोई अस्त नहीं 
है. जिसे तुम स्वप्नो मे देखते हो | 


इस ' प्रकार जाग्रत अचस्था में भी ऐसा ही है। वे सब' 
लोग, जी इस प्रश्न का .उत्तर प्रत्यक्ष प्रमाण से ( या लोॉकिक 
“दृष्टि से ) देने, का यत्न करते हैं, अपनी राह भूले रहे है ओरे 


* आया- [२4 


तर्क के घरे में चक्कर काट कर अपने को हेरान कर रहे 
है।इस कार प्रश्न के सब प्रत्यक्ष चा प्रयोगसिद्ध ( ७०- 
एप८४॥ ) उत्तर असम्भव हे । स्वप्नदर्शा द्रएता जब जागता 
है, ठघ सारी समस्या हल होजाती है। और जागता हुआ 
स्वप्तदर्शी द्वप्टा कद्दता है, अरे, कोई स्वप्न नहीं था, चद्द 
सव ( उस रुप मे भी ) बिलकुल सत्य था।' इसी भांति 
सत्य की उपलब्धि रूपी जाग्रति पर, मुक्ति की वह पूर्ण 
अचस्था पाने पर जो वेदान्त सब के सामेन रखता है, तुम 
देख सकते हो कि यह दुनिया निरानिर तमाशा थी, केवल 
ऋड़ावस्तु, कोरा भ्रम थी, और कुछ नहीं । 


माया का चह्दी प्रशन इस तरह भी किया जाता है; -- 
“यदि मनुप्य परमेश्वर है, तो वह अपने असली स्वभाव 
को फ्यों भूल जाता है?” वेदान्त का उत्तर हैः-“तुम में 
जो असली परमेश्वर है, चह अपनी वास्तविक प्रकृति को 
कभी नहीं भूला। तुम में जो वास्तविक परमेश्वर है यह 
यदि अपने सच्चे स्वभाव फो भूल गया होता, तो वह 
निरन्तर इस विश्व का शासन और नियंत्रण न करता रहा 
होता | सच्चा परमेश्वर 'विलकुल नहीं भूला है। वह अब 
भी इस विश्व का शासन और नियंत्रण कर रहा है। फाई 
नहीं, कोई नहीं भूला है । ठीक स्वप्न की सी अवस्था हे । 
स्वप्न में, जब तुम विभिन्‍न प्रकार के पदाथ देखते दो, 
चास्तव में वह तुम नहीं होते दो जो उन पदार्थों को देंखता 
होता है। वह स्वप्न का द्वष्टा है,जिसकी सष्ट स्वप्न की अन्य 
चस्तुओं के साथ ही होती हे, जो उन सब पदाथों को पाता 
है, उन सब दृश्यों को देखता है, ओर उन कंदराओं। पहाड़ो॥/ 
तथा नदियों -में-रहता है। असली स्वरूप, आत्मा, सच्चा . 


* दूदि हे स्वामी रामतीर्थ- 


परमेश्वर कदापि कोई वात नहीं भूला है। यह मिथ्यात्मा 
( अहंकार ) का ख्याल ही स्वयं भाया की रचना है, या उसी 
प्रकार भ्रम है जस अन्य पदार्थ | शुद्ध स्वरूप कुछ भी नहीं 
भूला दे । जब तुम कहते हो, “पस्मेश्वर आदमी (के ज्ञामे ) 
में छुद्र अहंकारी आत्मा होकर, अपने को भूल क्यो गया,” 
तब चेदान्त कहता है, तुम्हार इस प्रशन' में चह वात है 
जिसे तकेशास्त्री प्रमाण भें घेरे या थुक्ति के चक्त की शल 
कहते हेँ | यह सवाल तुम किससे कर रहे हो ? यद्द 
प्रश्न तुम स्वप्नद्र्शी द्रष्टा से कर रहे हो या जाशूत के द्रष्टा सर 
स्वप्नद्शी द्रष्टा से तुम्हे सवाल नहीं करना चाहिये, क्योकि 
वद् कुछ नहीं भूला दे। चह तो स्वयं भी वैसी ही रचना है 
जैसी कि दूसरे पदाथ जिनको चह देखता हैं। और जाप्रत 
अवस्था के असली द्रष्ठा से तुम सवाल कर नहीं सकते । 
सवाल कोन करेगा ? तुम जानते हो कि स्वप्नो में प्रश्ककर्ता 
स्वय स्वप्नमय अवश्य होता है, ओर जब स्वप्नद््शी दशा दी 
दूर कर दिया,तब प्रश्न कौन करेगा ? प्रश्न करते ओर उत्तर देने 
की सस्पूर्ण द्वैत केवल तभी तक सम्भव है जब तक मादा 
का स्वप्न जारी है अथवा रहता है। केबल स्वप्नदर्शी द्वष्टा से 
तुम प्रश्त कर सकते हो ओर स्वप्नदर्शी द्रष्टा उसका उत्तर 
दायी नहीं हे। स्वप्नदर्शी द्र॒ष्टा को हट जाने दो, फिर तो 
सम्पूर्ण दृश्य-ससार, सम्पूर्ण स्वप्त ही अदृश्य हो जाता है। 
ओऔर प्रश्न करनेवाला कोई नहीं रदह.जाता। फोन किससे 
सवाल करेगा ? 


: यह पक सुन्द्र नौका है,ओर यह नाविक का एक चित्र है 
को नौका को नदी के आर-पार ले जाता हे। मढलाह बड़ा 
- अच्छा आदमी है और वहं नाव का मालिक हैः किन्तुं केवल 


माया: प्प्ज 
तभी तक जब तक वह वास्तविक समझी जाती है। नौका 
का मालिक उसी अ्थे में नोका का स्वामी है जिस 
'झाथ में नोका एक नौका हे। वास्तव में न कही नोका है, . 
ओर न कहीं नोका का मालिक | दोनों ही मिथ्या हैं। 
किन्तु जब हम पुक बच्चे से कहते हैं, “चले आओ, चले 
- आओ,वदेखो, नाका का स्वामी कसा छुन्द्र है,” तव नोका का 
स्वामी ओर नोका दोनों पुक ही तरह के हे । नोका के 
मालिक को स्व नाव से अधिक वास्ताविक कद्दने का हमे 
कोई अधिकार नहीं है । 
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इसी. तरह चेदान्त के अनुसार, संसार का नियामक, 
शासक,स्वामी, या परसेश्वर,परमेश्चर की कहपना का सम्बन्ध 
इस संसार स वसे है, जेसे कि उस चित्र मे नाविक का 
सम्बन्ध नाव से है । जब तक नौका वहां हैं, तभी तक 
मह्लाह भी वहां दे | जब उन्हें नांका की अयथाथेता का 
अज्ञुभव हो जाता है, तव मल्लाह भी ग्रायव हो जाता है । 


इसी प्रकार से नियामक, शासक, रचयिता, निर्माता 
वभी तक तुम्दारे लिये सच्चा है, जब तक दुनिया. तुमका 
सच्ची जान पड़ती है । दुनिया को जांने दो, वह कल्पना 
भी चली जायगी । खसश्टिकत्तो की कल्पना भे सृष्टि, “क्यो, 
, कब, ओर कहां” से यह सब निद्दित हैं। दनिया का “कद 
क्यों, ओर कहां से,” का प्रश्न इस दुनिया से उसी तरद , 
सस्वन्ध रखता दे जिस प्रकार मल्लाहद नोका से। दे. दोनों 
ही समग्र चित्र के भाम हैं। यदि वे दोनो एक ही भाव (दाम) 
', के हैं, तो दोनों भ्रम हैं । क्यों, कब, और कहां-सखे ' प्रश्न 
'भी श्रम है। कब, क्‍यों ओर कहां-ले, यह प्रश्न इस दुनिया 
; कां सारथी, मह्लाह, या नेता है। जब तुम जागते हो और 


घ्प स्वामी रामतीर्थ 
सत्य का अन्ञुभव करते हो, तव सम्पूर्र सेखार तुम्हारे लिये 
पर पर चित्रित नोका के समान हे जाता है, ओर क्यो, 
तथा कहां-से का प्रश्न, जो हांकने चाला या मदलाह 
था, लुप्त हो जाता है| चास्तव में जो काल से परे है, देश 
से परे है, कारण ( वस्तु ) से परे है, वहां कोई क्यो, कब, 
आर कहां-खे नहीं है । लोग कद्दते हेँ कि संसार का कारण 
एक सगुण वा साकार खटष्टिकत्ता हैं। वेदन्त कहता है, नहीं 
( नेति ) | यह नेति शब्द संस्छत में प्रायः आया है, और 
अमेरिकनों ने इसे विगाड़ कर 'निठ-, वह नहीं, बना लिया 
है। प्रश्न का उत्तर ही नहीं है, वा प्रश्न का उत्तर ही| नहीं 
दिया जा सकता । 


दूसरा मनुष्य आता ओर कहता है, “परमेश्वर को 
स्थयं अपने से प्रेम हा गया ओर उस ने यह संसार बनाया, 
उस ने शीशमहल की तरह यह संसार बनाया, ओर उसने 
अपने आप को इन सब रूपों में देखना चाहा, अतएव उस ने 
यह संसार बनाया ।?” चेदान्त कहता है, “'नेति” 'निट,' यह 
नहीं । तुम्हें यह अज्ञमान कंरने का काई अधिकार 
नहीं है। 


एक दूसरा मनुष्य आता ओर कहता हे कि संसार की 
रचना हुए इतने साल बीते। वेदान्त कहता है, 'नेति,' 'निट 
» यह नहीं। क्यों! का ठीक अथे माया है। मा का अथे है 
नहीं ओर या का अर्थ है यह, ओर माया का अ्थ हे यद्द 
नहीं । प्रश्न ऐसा है जिस का तुम उत्तर नहीं दे सकते। 
यह नहीं। अब प्रएन दे, क्‍या -संसार सत्य है ? वेदान्त 
ऋट्ता दे निति, माया,” यह नहीं, निट' (४४) | तुम इसे सत्य 
नहीं कद्द सकते । क्यों नहीं ? क्योंकि सत्यता का अर्थ हे 


माया: पद 


चह कोई वस्तु जो नित्य है, जो कल्द, आज, और सदा 
पका रहती है । यह सत्यता है । फ्या संसार सदा रद्दता 
है? वह सदा नहीं वना रद्वता | इस लिये सत्यता के वर्यून' 
की पूर्ति वह नहीं करता । तुम्हारी गाढ़ निद्रा ( ख़ुपुष्ति ) 
में वद गायव द्वो जाता दे । अलज्ञुभव, पूणुता या मुछ्लि की 
छुम्हारी दशा में वह ग्रायव दो जाता है! इस तरह चह खदा 
नहीं वना रहता। फलतः उसे सत्य कहने का तुम्हें कोई 
इंक नहीं है। क्या संसार असत्य हैं ? वेदान्त कहता है 
लेति, यह नहीं, माया, निट | यह अति विचित्र है। संसार 
अखत्य नहीं है। वेदान्त कहता है, “नहीं, यह असत्य नहीं 
है, क्‍्यांकि असत्य का अर्थ है चढ कोई घस्तु जो वेदान्त के 
कथन के अज्लुसार कभी नहीं है, जैसे मनुष्य के सींग। 
क्या मनुष्य के कभी गो के समान सांग थे ? कभी नहीं । 
यह अखसत्य है, और संसार अखत्य नहीं है क्योंकि इस 
खमय वह तुम्हे वत्तमान प्रतीत द्ोता है। वह तुम्हे उपस्थित 
जान पड़ता है, इस लिये तुम्हे उस असत्य कहने फा कोई 
अधिकार नहीं हैं । क्या संसार सत्य है ? नेति, निट । क्‍या 
संसार असत्य हे? नेति, निट। तो क्‍या संसार आअशतः 
सत्य ओर अशतः असत्य है ? चेदान्त कहता है माया, नेति, 
निट । यह भी नहीं । असत्य ओर सत्य साथ नहीं रह 
सकते । इन प्रएनों के ये उत्तर चेदान्त का मायावाद कद 
लाते हैं। इन प्रश्नों के ऐस उत्तरों का दूसरा नाम 'मिथ्या 
है, यह शब्द्‌ तुम्हारे ( अंग्रेज़ी के ). 'माइथालोजी ! शब्द का 
ससूगोन्ती है । इस का अर्थ हे बह कोई ' वस्तु जिसे हमे न 
! खंत्य कद सकते हैं ओर न असखत्य कह सकते हैं और न॑ 
जिसे, हम . सत्य तथा अखत्य दोनो कद सकते छहे। ऐसी 
सुम्दारो डुनिया दे। 


स्वामी रामतीथथ: 
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नास्तिक कहते हैं कि कहीं कोई परमेश्चर नहीं हे। 
बेदान्त कहता है, नेति, निट, माया । वे गलती पर हैं क्यों- 
कि उनके पास यह कहने की कोई दर्लील नहीं हे कि परमे- 
शवर नहीं है। कुछ लोग कहते दूँ कि एक साकार परमेश्वर 
है। वेदाम्त कहता है नेति, निट, यह नहीं | इस तरह की 
बात कहने का तुम्हें कोई हक नहीं है । वेदान्त कहता है इस 
राज्य में तुमको पेर नहीं रखना चाहिये, इल राज्य में तुम्हारी: 
बुद्धि काम नहीं दे सकती ।इसी ससास्मे तुम्हारी चुद्धिके लिये 
यथेष्ट (काफी) काम करने को है, उसे यहीं काम करने दो | 
#हि९ादेक प्रगा0 08684 6 ंगर25 दी0 878 (68678 
870 7श१06" प्ररा० 600 ए)8/ :8 ४०0'8.? सीज्ञर 
की जो चीज़े हैं चद सीज़र को दो, ओर परमेश्वर ' का जो 
कुछ है चह परमेश्वर को दो ।” तुम्हारी बुद्धि के लिये स्थूल 
लोक में ही, प्रत्यक्ष राज्य (ह्माए॒ड) से ही यथेष्ट काम है, 
किन्तु आध्यात्मिक जगत में तुम्हे केवल एक यह से आना 
है, केघल एक ही राह से, ओर वह मारे है अनभव का; 
वह मांग हे, प्रेम का, भावना का, श्रद्धा का. वल्कि ज्ञान का | 
अद्भुत प्रकार का ज्ञान, अद्धत प्रकार का परमेश्वरीय ज्ञान । 
जब तुम इस प्रदेश में ठोक राह से आते हो, तब सब प्रश्नों 
का अन्त होता है, सब समस्याएं हल हो जाती हैं। साम 
चेद्‌ के केन उपनिषद्‌ में एक वाक्य# है जिसका अग्रेज़ी, 
में कुछ कुछ यह उल्था होता है :-- की 
, & व्‌ एल्ला॥0क इकए न द0ए रै। 70 087 | 889 | 40. 

गर0 70 ४ 


'अनाईं मन्ये सुवेदेति नो न.वेदेति वेद च । थीं. नः स्तद वेद तद वेद नो न॑ वेदेतिः 
चेद च ॥ २॥ (केन खण्ड २) 


माया. ६ 
50एणापे [0छ77908 छाते 7७ [दा0एछ7ा0ए 7 इ8.7 


कम नहीं कह सकता कि में उस जानता हूँ, न यही कद 
सकता हूँ कि में उले महीं जानता, 

वह जानने ओर न जानने से परे है ।” 

ठीक यहा बात आधुनिक तत्त्वचिन्तक ( वा विचारबान 
लाग)कहते है । दृद् स्पंसर (70000४ 89०0॥00/ ) अपेन 
फट पिंसिपल्स (7५7७ 2पर/2ं0008) के प्रथम भाग “दी 
झननोएवल' (7)6 एशआंया0एश0|७) में उसी परिणाम पर 
पहुँचता है जिस पर वेदान्त पहुँचता है । घह जो कुछ कहता 

है उसे पढ़ कर तुम्हें सुनाने की ज़रूरत राम को नहों है, 
किन्तु एक छोटा वाक्य पढ़ा जा सकता है। 

6  गता678 गराप्ा ९5 8006 छां)४/0० जांणा 
छात्र 6 0ब्नशं5 0 580708 0क्गा0 06 ढ४क8॥6व 
79४ 8000806... 67] 7९४50760 00६ ९0780प्र४078 एग- 
6ए0' श्राप 7९४६ 00 8076 908779868.,. 47678 ए्राप्र्धा 
98 & 70908 ज्ॉ678 08 7666 #6 76६४० ०६ ४॥6 ए॥- 


घ्वा०एथ0१९, एश08 उंरॉशि९९िण ०पहुएं प्र 0 एशाप'0, . 
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अंथेः--ऐसा कोई वीज्ञ ([07706-ठत्व) होना ही 
चाहिये जो विज्ञान का आधार होते हुए भी विज्ञान के दारा 
- स्थापित नहीं किया जा सकता | तर्कखिद्ध सभी परिणामों 
, के आश्रय के लिये कोई स्वीकृतपत्ष ( निर्विवाद आधार ) 
होना आवाश्यक' है। कहीं न कहीं पर हम उस. अदेश में 
अवश्य पहुँच जाते हैं. जो अक्षय (7॥6 .ध८7०७००॥8 ) है, 


श्र 'स्वामी रामतीर्थ 


जहां दाद्ध का प्रवेश नहां, जहा जाने का साहस द्ाद्ध नहं| 
कर खकती ।* 


इस विषय में सब तत्वज्ञानियों के कथन का आशय ऐसा 
दी है। तनिक ध्यान दीजिये। लोग कितनी भूल करते हैं 
जब वे परमेश्वर को साभिप्राय बताते हैं, जब वे कद्दते हें कि 
परमेश्वर ने यह अवश्व किया होगा। परमेश्वर में दूया अवश्य 
होगी,परमेश्वर में प्रेम ज़रूर होना चाहिये,परमेश्वर में भत्षाई 
होना चाहिये, परमेश्वर में यह या वह शुण होना चोहिये। 
पेसे लोग कितनी गलती करते हैं, क्योंकि सब प्रकार का 
अशीविभाग परिमितता ( परिच्छेद ) है । एक ही सांस में 
तुम परमेश्वर को अनन्त ओर सान्‍त कहेत हो | एक ओर 
तो तुम कहते हो कि चद्द अनन्त है ओर दूसरी ओर तुम 
कहते हो “अरे, उसमें यह ग्रुण है ओर उसमें वह गुण हे ।”! 
जब ठुम कहते हो चद्द अच्छा है, वह घुरा नहीं है, तब वद्द 
परिमित हो जाता हें। जहां कही अच्छा ( भत्ता) है, वहां 
बुरा नहीं हे । जब तुम कहते दो! कि वह खराश्िकत्तो 
है, बह प्राणी (जीव) नहीं है, तव तुम उसे परिच्छिन्न 
! कर देते हो; तब तुम एक ऐसे स्थान का निर्देश करते हो 
जहां वह नहीं है| चद सवे है । और पुनः जब तुम कहते 
हो कि पस्मेशंवर ने इस या उस उद्देश्य से संसार की रचना 
की, तब तुम परमेश्वर को ऐसी फोई बस्तु बना देते हो जो 
आकर अपनी करतूतों का उसी तरह जवाब दे सकता है 
जिस तरद् एक 'मनुष्य .एक मेजिस्ट्रेट के सामने जाकर 
झपने कृत्यों का विवरण देता है।इसी तरद्द जब तुम , 
परमेश्वर को किसी बात के लिये ज़िस्मेदार ठद्दराते हो * 
'आंथवा किन्हीं अभिग्रायों, ढदेश्यों, या मनसूवों को उसके 


माया. "६३ 


मत्ये मढ़ते हो, तव अमली ठौर पर तुम अपने को मेजिस्ट्ेट 
या न्यायाधीश चनाते हो और परमेश्वर को यह महुप्य, 
जिसने कि कुछ कास किये हैं ओर ओ तुम्दारे समच अपने 
कार्यों का द्विसाव देने के लिये हाज़िर हुआ है । यो तुम 
डसे परिमित कर देते दो | वेदान्त कद्दता दे कि परमेश्चर 
को अपनी अदालत के सामने लाने का तुम्दे कोई हक नहीं 
है । यह,प्रशन, त्याग दो; यद्द अन्याय्य ( विधिविरुद्ध ) हैं । 

». वेदान्त शब्द का अथ “किसी भी व्यक्ति विशेष की 
शुलामी नहीं' है | मोहमडन ( मुसलमान ) शब्द्‌ मोहम्मद्‌ 
के नाम पर निरभर करता हे। ज्ञो कुछ मोहम्मद साहिब 
ने किया या कहा है, उस पर हमे विश्वास करना चाहिये । 
क्रिश्वियेनिटी ( ईसाइयत ) शब्द क्राइस्ट (ईसा ) के नाम 
की गुलामी है । बोद्धमत ( बुद्ध घम ) शब्द्‌ एक खास नाम 
चुद्ध भगवान्‌ की गुलामी है। ज्ोरोआस्टर-धर्म ( पारसियों 
का धर्म ) एक विशेष नाम, ज्ारोआस्टर की गुलामी 
चेदान्त शब्द किसी विशेष व्यक्तित्व या मनुष्य की गुलामी 

' नहीं है । वेदान्त शब्द का शब्दाथ हे ज्ञान का अन्त या 
लंच्य । वेदान्त शब्द का अथ है सत्य, और इस प्रकार 
साम्प्रदायिकता का उसमे अंश तक भी नहीं हे। वह सार्व- 
भौम है । उसका नाम आप से अपरिचित्त होने के कारण, 
तुम उसके विद्वेषी न चन जाओ। तुम उसे सत्य कद्द सकते हो 
जैसा कि हिन्दुओं नें समझा और पचार किया है। तुम 
ज्ञानते हो सम्पूर सत्य, जमेनी या अमेरिका में, कहीं भी 
उसका अउुसन्धान छुआ हो, उसी एक परिणाम पर ही 
पहुँचता दे। जहां कहीं भी मनुष्य सूय की ओर देखता 
है, बह उसे उज्ज्वल और प्रसापूरंं देखता है। जो कोई अपने 


कक 


-ध्छ ' स्वामी रामतीथे- 


पक्तंपातों को दूर हटा देगा और उनसे मुक्क होजायंगा, वह 
वेदान्त 'के सिद्धान्तों खे सहमत होगा। ये तुम्हारे अपने 
परिणाम हैं, ये तुम्हारे अपने तक और निष्कर्ष है, यदि तुम 
सच मत्सरों, पहले की धारणाओं ओर पूर्बानुरक्तियों को 
त्याग कर, खुल दिलले, उद्धारता'पूृषक विचार करो। 


०.4 


अब माया की इस समस्या को राम तुम्हे हिन्दुओं के 
ढंग से समभाविगा कि जिस प्रकार उसे उन्हों ने अपने 
प्राचीन ध्मग्रन्थों मे बयान किया तथा समझाया हे। वे 
व्यचहारतः उसे प्रयाग द्वारा समकांते हैं ।चे इस माया को 
अभनिषेचनीय कहते हैँ, जिस का परिमित अथे तो भ्रान्ति 
है, परन्तु इस माया शब्द की व्याख्या हे ऐसी कोई चस्तु 
कि लमिंसका वर्णन नहीं हों सकता, जो ( भाया ) न सत्य 
कही जा सकती है और न असत्य कही जा सकती है, . 
ओऔर जो सत्य तथा अखत्य का भेल भी नहीं है। यह 
सम्पूर्ण संसार माया था आरति है, और यह म्रांति दो प्रकार 
की है| हम उसे वाह्य ओर आन्तरिक भ्रीन्‍्त कह सकते हैं । 


५ 


ँ 


मान लो कि अंधेरे में तुमने एक सर्प देखा। मारे डर 
के तुम्हारे प्राय निकल गये, तुम गिर पड़े और चोट 
खा - गये । क्‍या सॉप था ? क्‍या सॉप सत्य था ? 
वेदान्त कहता हे कि सपे सत्य नहीं है, क्योंकि बाद को 
जब तुम स्थान पर जाते हो जहाँ पर सॉप था, तब वह 
वहां नहीं' होता । किन्तु क्‍या सपे असत्य हे? वेदान्त 


कहता है, 'नहीं, नहीं, तुम्हे सपै. को अखत्य कहने का. 


कोई हक नहीं है। यदि सॉप. असत्य होता तो तुम्दे चोट 
न लगती । सपे एक. भ्रान्ति है, ओर कोई श्रान्ति सत्य नहीं 


, है, ओर न वद असत्य है, क्योंकि असत्य का. अर्थ है कोई 


साया. ह््‌ 


ऐसी वस्तु जिसका अस्तित्व कभी नहीं प्रतीत होता। तुम 
पक इन्द्रधाअुप देखते हो। क्‍या इन्द्र धनुप सत्य हे ? इन्द्र- 
घन्ुप सत्य नहीं हे, क्योकि जब हम उसके रुथान पर 
पहुँचते हैं, तव दम उसे नहीं पांत, ओर यद्वि हम अपनी . 
स्थिति बदल दें, तो हम इन्द्रधन्मप की स्थिति भी बदली 
हुईं पावेगे। क्या चह असत्य है ? नहीं, नहीं, क्‍्योंक्रि चहा 
उसका अस्तित्व प्रतीत हाता है, उसका हम पर कुछ प्रभाव 
पड़ता है| चह असत्य भी नहीं है | चह एक भ्रोन्ति है । 


ठुम दर्पण भें अपनी तसचीर देखते हो। कया तुम्हारी 
तसवीर अखत्य हे ? वेदान्त कहता है, “नहीं, चह असत्य 
नहीं है, क्योकि वह तुम पर एक असर पेदा करती हे, 
तुम उसे देखते हो |” क्या वह सत्य हे! नहीं, चह सत्य 
भी नहीं है | तुम ने इधर अपना मुंह फेरा ओर उधर वह 
गायव | यह एक ध्रान्ति है। अब यह अ्रान्ति दो प्रकार की 
है, भीतरी. आर चाहरी। भीतरी श्रान्ति चह, जेसे रस्सी 
का सप समझ पड़ना । आन्तरिक अ्रान्ति की एक विशेषता 
'यह है कि जब वहां आ्रान्तिकारी वस्तु होती है, तव असली 
चस्तु चह्वां नहीं दिखाई पड़ती है, ओर जब ( असली ) वस्तु 
दिखाई पड़ती है, तव भ्रान्तिकारी बस्तु वहां नहीं होती। 
दोनों साथ नहीं रह सकतीं, आन्तरिके श्रान्ति में बास्त- 
विक्रता ओर ध्रान्ति सग नहीं रद्द सकते । भ्रान्तिकारी वस्तु 
सर्प को, ओर उस के पीछे (आधार ) की अखली वस्तु 
रस्सी को हम एक साथ नहीं देख सकते | यदि सपे चहां 
| हैं तो रस्खी “वहां नहीं है। ओर यदि रस्ली वहां है तो 
सॉप वहां नहीं है| दो में से एक को मिटना ही दोगा । दो में 
.से एक की भोजूदगी ज़रूर रहेगी । 


श्द * शुवामी राप्तीर्थ- 


किन्तु बाहरी श्वान्ति में दोनों संग रहते हैं, असलियत 
भी और अ्रान्ति भी। दोनों एक साथ रह सकते हैं, जेल 
शीशे भें । शीश के अन्दर की चस्तु, प्रंतिविम्ब असत्य हे, 
अथवा, वैज्ञानिकों की भाषा में, घचद एक सार्चभौम प्रतिबिम्ब 
है, असत्य प्रातिसूर्ति है, श्रान्ति है। चेहरा असली बस्तु है । 
अब मुख और उसका प्रतिरूप साथ हैं। म्रान्तिकारी वस्तु . 
अथोत्‌ प्रतिबिस्व॒ ओर असली वस्तु अथात्‌ मुख संग हें ॥ 
यह बाहरी श्रान्ति की विशेषता है। बाहरी श्रान्ति के संबंध 
में हम एक वात ओर देखते हे, एक निमित्त वा द्वार 
(7060777) दिखाई पड़ता है, शीश के समान विचवानी 
( माध्यम ) | दपेण माध्यम ( निमित्त वा साधन ) है, ओर 
भ्रान्तिकारी वस्तु प्रतिविम्व है, और वास्तविक वस्तु मुख 
है। इस प्रकार वास्तव में एक बाहरी भ्रान्ति में, तीन चीजे 
एक साथ ही मौजूद हैं; आर भीतरी भ्राल्ति में एक ही - 
स्तु उस समय, डर्पास्थित है। 


बेदान्तियों के अजुभव वा प्रयोग जो समग्र विश्व की 
पुकता आपके सामने सिद्ध करते हैं, जिस प्रकार के हैं चह 
आपके बताया जायगा । उनके श्रयोग, अज्ुुभव ओर 
उनके धार्मिक विकास तथा सत्य के अनुभव से सिद्ध 
होता है कि यह संसार भीतरी ओर बाहरी दोनों परकारों 
की शभ्रान्तियों खे बना हुआ है। ज़ब कोई मनुष्य धार्मिक 
जीवन ओर अपने अन्दर परमात्मा का अनुभव करना शुरू 
करता है. तव चह केवल बाहरी भ्रान्ति पर विजय प्राप्त 
करता है। पृथ्वीतलके सब धर्मो;अथात्‌ ईसाइयत्त,मुसलमानों, 
चीौड्धता, ज़्ोरोआस्टरी, इन सब ,ने, वेंदान्त को छोड़ कर, 
बाहरी श्वान्ति को जीतने में बड़ा. काम किया हे । वे जहां 
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तक बाहरी श्रान्ति फो जीतते है, तद्दां तक वेदान्त कहता 
है वे चहुन ठोक हैं। किन्तु चेदान्त एक पग आगे जाता है । 
बह आन्तरिक भ्रान्ति को भी जीतता है, और दूसरे धर्म प्रायः 
चहां पर पीछे ठिठक जाते हैं । तब ये कहते हैँ कि घेदान्त 
हमारे विरुद्ध है। नहीं, नहीं, चद विरुद्ध नहीं है। वह फेवल 
उसी(कमी) की पूर्ति करता द्वै जिसे उन्होंने (उक्क धर्मों ने) शुरू 
किया था । घह उनकी अभिनृद्धि करता है। बह उनका 
प्तिहूंदी नहीं है, वद्द उनका विदेशी नहीं है। किन्तु तुम 

कदोग कि यह तो दम से संस्कृत में वोलना है, यह तो 
हम से यूनानी भाषा भें बालना है। इस से तुम्दारा फ्या 
प्रयाजन है ! 


अच एक अत्यन्त सूद्म बात फही जाने बाली है| इसी 
लिये बड़ी सावधानी से झाप ध्यान दे। एक रस्सी को 
श्रमवश साँप या झुजंग समझता जाता है। रस्सी में वहां 
सांप प्रगद् हो गया | किस प्रकार को भ्रान्ति सर्प का कारण 
थी ? सपे आन्तरिक भून्तिज़न्य था | तुम जानते दवा कि 
यदि साँप वहां हैं, तो रस्सी वहां नहीं दो सकती; यदि 
रस्सी चहों हे तो साँप वहां नहीं हो सकता। एक समय में 
केवल पएक्र दी चीज़ दिखाई पड़ती हे। यह हे भीतरी भ्रान्ति । 
फिर आप खयाल करें। यद्द सपे या भुज़ग जो प्रगट हुआ 
था. एक भान्ति मूलक पदाथ था। उसके अस्तित्व का 
कारण आस्तरिक भून्ति थी। यह साँप अपने पीछे (आधार- 
रूप से ) स्थित रस्सी का वही काम देता दे जो काम 
शीशा तुम्दें उस समय देता है जब कि तुम उसमें देखते 
द्ो-। यह तुम्दारे लिये सावित करना हे। तुम जानते हो कि 
शीशा निमित्त वा माध्यम रूप से तुम्दारा काम देता है, और 


ध्दर ह स्वामी रामतीथ. 


शीशे के भाध्यम होने से, तुम शीशे में एक भ्रान्तिमूलक 
पदाध- में कहता हँ-पएक्र प्रातविम्व देखते हो । शीशे के 
मामले में तुम्हं एक बाहरी भ्रान्ति मिलती है। अब यह 
दिखाया जायगा कि आन्तरिक भूाह्ति के कारण रस्खी में 
सांप प्रगद हुआ था। यद सांप अपने नीचे स्थित वास्त- 


विक्रता या रस्सी के माध्यप्र अथवा शीशे का काम देगा, 
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झार उसा स्थान पर हमे बाहर भ्रानत भा मिलेगों | 


एक लंड्का तुम्हारे पाल आकर कहता है, “पिता, पिता, 
सै डर गया है, वहां खाँप है ।” हम पूछने हैं, “बच्चे |! साँप 
फितना लम्बा था!” लड़का कहता है “साँप लगमग दो 
गज्ञ लग्वा था”। अच्छा, सॉप मादा क्रितवा था बच्चा 
कहता है, “बहुत मादा था। वह उन्त तार का सा मोदा 
था जो मे ने उल्त दिन उस जद्दाज़ में देखी थी कि जो सेन- 
फांसिस्की से चलने को था” । हम पूछुत हैं, “अच्छा, 
सॉप कया कर रहा था ? उसने कद्दा, “लॉप ने गेंडरी मार 
की थी” तुम जानते हो कि सॉप वहां नहीं था | सॉप मिथ्या 
था, रस्सी वहां पड़ी हुए थी । रख्सों कसरेव दो गज. लम्बी 
थी,ओर डतनी ही माटी थी जितनी कि चह तार जो उस ने 
उस दिन देखी थी जब कि जद्वाज़ लेनफंसिस्कफों ले रवाना 
हो ररद्ा था | रसली भूतल पर लिपटी पड़ी थो,और मानों 
रस्सी के गुणों ने--डसकी मेदाई, लम्बाई, अर स्थिति-- 
अपने को भान्ति मूत्तक सॉप में प्रतिविस्वित किया | रस्ली 
अपनी मादयई, अपनी चोडपई, ओर अपनी स्थिति भूान्तिमु- 
लक साँप में डालती है । सॉप इतना लम्बा नदीं थां; 
लम्बाई तो सलिफे रस्खी की थी। सॉप उतवा मोदा नहीं था; 
मोटाई ता केव्ल्न रघती की थी । साँप उस स्थिति में नहीं 


न 
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था, बह स्थिति तो केवल रस्सी की थी। अतः आप 
खयाल करें कि पहले तो भीतरी भून्ति के कारण हम साँप * 
मिला था, और बाद को सप मे हमन दुसर प्रकार की, 
भ्रान्ति की सृष्टि की, जिसे हम बाहरी भ्रान्ति कह सकते 
हैं। एक के गुर्णो का आरोप दूसरे पर दो गया। 
यह दुसरे प्रकार की भान्ति है। इन भ्रान्तियों को दृटाने 
के लिय कोन सी क्रिया अंगीकार की जाय ? पहले एक 
भ्रान्ति को हम हटाबंग, तब दसरी को | पहले बाहरी भारत 
हृदाई जायगी, ओर तब भीतरी श्ारि 

घेद्ान्त के अनुसार, यह सम्पूर्ण विश्व चास्तव में 
केवल एक अविभाज्य (90एं980॥९ , अनिवैचनीय (॥0- 
€४९४)७)।७), सत्य के सिचाय ओर कुछ नहीं है. जिले हम 
सत्य भी नहीं कह सकते. जो बाण से पर हे, जो! देश काल 
धस्तु स परे है, जो सब से पर है। सत्य की इस रस्सी मे, 
इस भीतरस्थित आधार मे, तत्त्व में, अथवा जो चाहे तुम 
इसे कहे, उस मे नामों, रूपा, आरः भदों का, अथवा तुम कह 
खकते हो तेज, कार्य-शालता वा स्फुणा का, आविभांव होता 
है। ये सब सपे के तुत्य हैं। वहां दम देखत हे 
कि यह भातरा श्रान्ति पूण द्वान के बाद बाहरी भ्रान्ति 
आती है, ओर बाहरी भ्ान्ति के कारण हम समभते हैं 
कि इन नाम ओर रूपा, इन व्याक्तयों ओर सत्ताओं में 
अपनी निज्ञ की एक वास्तविकता है, ये नामरुपादि मानों 
अपने आप पर निर्भर (ज्ञावित) स्वतः स्थित, ओर अपने दी 
कारण सत्य हैं। यह दूसरी या बाहरी भ्ान्ति पश की गई । 
अब ठुम इसे समभझोगे जब हम विधि का उल्लद देगे। 


. धर्मों (मरता)ने क्‍या किया हे! चाद्दे प्यारी इंसाइयत,प्यारी 


/ 


१०० स्वामी रामतीथे. 


सुसलमानी की प्रशला मे, और चाहे इन धर्मों की प्रशंसा में 
यह फहा जाय कि वाहरी भ्रान्ति को दूर करने' में. इन 
धर्मों ने बड़ा काम किया है । इन्हें ने मानवजाति को 
दिखिलाया है कि यदि वे शुद्ध जीवन निर्वाह करें; यदि 
उनका जीवन सार्वभोम प्रेम का, देवी आनन्द का जीवन हो; 
यदि मजुष्य आशा, श्रद्धा, और डउदारता का जीवन जिये: 
यदि उस से असीम प्रेम चारों ओर उमड़ कर समग्न विश्व 
को परमश्वरता से परिपूर्ण कर दे; तो दम हरेक 
बस्तु मे परमेश्वर मिल जाय । ज़रा ध्यान दो। सच्चा. 
साधु या सन्त, सच्चा ईसाई, प्यारा ईसाई, नामों में भी 
परमेश्वर फो देखता है। चह शत्रु से घृणा नहीं करता है, 
बल्कि शत्रु को प्यार करता है। 


४ 0]! [.076 ए०प्र शाशाए 88 ए007 8शेट?? 
अरे | “अपने शत्रु को आत्मचत्‌ प्यार करो।” इस 
की यह शिक्षा धन्य है ! फू््तों में सी वह उली परमेश्वर के 
दृशेन करता है । कभी तुमने उस अवस्था का अवठुमव किया * 
सच्चे धार्मिक लोगों न किया है। फूल तुमसे बोलते हैं, और 
पत्थरों में तुम्हें घर्मोपदेश मिलते हैं, बहते हुए नालों में 
पुस्तकें, तारागण तुमसे वा्तोलाप करते हैं. और परमेश्वर 
एक भनुष्य के चेहरे के द्वारा तुम्दे अवलोकता दे । क्या 
परमेश्वर को किसी लुद्धिजन्यं प्रमाण की ज़रूरत दे. नहीं, 
यह अपना प्रमाण अपने साथ रखता है। चद्द उस प्रमाण 
पर टिका हुआ है; जो सम्पूर्ण लोकिक तकशात्ष ओर - 
लौकिक तत्वज्ञान के परे है। जो महुष्य सर्वञ्ञ परमेश्वर का 
अनुभव करता है, वह परमेश्वर में ही रहता स़द्॒ता, चलता 
फिरता है, और अपनी संत्ता रखता है। वह इस प्रकार के 
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चार्मिक जाविन, अभ्यास और अन्ञुभव तथा, प्रयोगों दारा, 
बाहरी भ्रान्ति को जीत लेता है। चह केसे ! तुम जानते हो, 
तुम्हारा कहना हे कि पर्सेश्वर इन-सव रूपा मे हे, परमेश्वर 
इन सब अचस्थाओं ओर आकारों ओर प्रभेदों में है। ये 
सव सांप के तुल्य हेँ | तथापि यदि तुम उनके पीछ देखो, 


' तो उनके परे तुम्हे साँप के नीचे अधोस्थित रस्सी दिखाई 


ध् 


यढ़ती है। लम्बाई चौड़ाई और गेालाई का आरोप तुम साँप 
पर नहीं करते हो, अधोास्थित रस्सी पर करते दो। इस में 
ठुम फवल एक प्रकार की ध्रान्ति को हूदांत हो। तुम हरेक 
चस्तु के पीछ परमेश्वर देखते हो, ओर धार्मिक जीवन की 
इस अचस्था की जब तुम्हे उपलब्धि होती है, तव तुम अपने 
मिन्रा या शब्रुआ पर कारणों का आरोपण नहीं करते, 
किन्तु तुम उन में परमेश्वरता देखते हो, और तुम उनके 


म पीछे पस्मेश्वरकी अंगुली या ज़गन्नियन्ता की अगुली देखते 


' हो; और तुम कहते हो कि एक परसमेश्वरता,या एक सचोत्मा 


जो परमेश्वर हैे,बह ये सब काम कर रहा है ओर मुझे अपने 
मित्रों पर देतु वा कारणों का आरोपण नहीं करना चाहिये। 
इस भ एक प्रकार की प्रान्ति, बाहरी प्रान्ति, परास्त हुई | 
तुम्हारी उन्‍्नातेि में यह एक पग है | किन्तु चेदान्त इस 
से आगे बढ़ता है ओर तुम से कहता है, “भाई, यदि तुम 
कहते हो कि परमेश्वर इन सब में है, तो यद्द पूर्ण सत्य नहीं 
है, इस से आगे वढ़ो।” ये सब रूप ओर ये सब प्रतिमाए 
आर भेद या प्रभेद्‌ स्थयं परमेश्वर को धारण करते है, किन्तु 


“ साथ हा य सब ाभनन ध्रान्तया ओर रूप मथ्या है ओर 


रस्सा भ सांप के तुल्य हैं | इस स॑ आग बढ़ी, आर तुम 


उस अचस्था को प्राप्त होते हो कि जो इन सब ( बातों ) से: 


परे है,जो सम्पूर्ण कल्पना से परे है,ओर सब शब्दों से परे है | 


0 
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च्ब्कक 
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यह अखत्य भी हे। इस प्रकार तुम देखते हो कि चेंदान्त सब 
धर्मो का परिपूरक दे । यह संसार के किसी धममं काःखण्डन 
नददीं करता । ्््््ि पु हा 

यद्द दिखाया जायगा कि यह कहना अनावश्यक हे कि 
“४ यह संसार इस पस्मेश्वर ने, या उस परमेश्वर ने, अवश्य 
रचा होगा”। वह सिद्ध किया जायगा कि ये रूप और शक्तले; 
ये भिन्न अफ्ृतियां और स्थितियां दी यह दुनिया है, और 
दूसरी कोई वस्तु नहीं है । 


ये दो! त्रिकोण (४797868) हैं, और एक समकोण 
३ 


३7.]2 








छ ४ 
९ 
हे |! धर ३ 


. बच | 
( 7४८ ७786 ) । ये दोनो त्रिकोण समद्विस्‍्ुज 8080868) हैं, - 
दो भुजायें बराबर हैं। दोनो समान सुजाये अहूरे से चिह्नित दें, . 
ओर तीसरी भ्ुज्ञाय ४ से । समकोण में छोटे पाश्वे (१68) 
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३ से चिद्वित हैं ओर लम्बे पाएवं ४ से । ये श्राकृतियां कागज 
या दफती या किसी चस्तु की कटी हुई हैँ । इन का इस 
तरद्द पर रखो कि एक रूयुफ् आहृति हो जाय, अथवा 
त्रिकोण की जड़ (वा तले ) का ओर समकोण की एक 
तरफ फा रूुंग हो जाय | तब वह क्या दो जायगा ? तव एक 
पटकोण ( ॥९५॥800 ) दम पाते हैं, जिस के सब पाएवं ३ 
हूँ ।४ अ्रकित पाएवे शाकृति के भीतर आये ओर अब ये 
पाएवं नहीं रद गये हैँ ।यद्द पटकोण हम फेसे पाते हैं ! 
पिकोण और समकोण की भिन्न प्रकार की स्थिति था भिन्‍न 
प्रकार के संयोग से दम इस की प्राप्ति होती है। इन आक्ष- 
दतिया ओर इन से बनने वाली आकृति के गुणों का क्‍या 
दाल दे ? परिणामभूत आहृति के गुण उस में शामिल 
आहृतियों के गुणा से बिलकुल भिन्‍न हैं। अशाकृतियों में 
तीदण फोण ( ॥७॥6 ४7205 ) हैँ, परिणामभूत आहृति में 
तीएुण कोण बिलकुल हे ही नहीं। एक अशाकृति में ऋजचु 
कोण ( 778॥6 ४78९8 ) है, ओर पांरणामभूत आहृति में 
कोई भी ऋद्»ध कोण नहीं हे। 


अशाकृतियां में ४ से चिह्तित लम्बे पाश्ये (8008 ) थे; 
परिणामभूत आकृति मे उतनी लम्बाई की कोई दिशा ( त्फ ) 
नहीं हे। अशाकृतियां कोई भी समपाएवं ( €१ण।४७/»] ) 
नहीं थीं। उनके संयोग से बनने वाली आक्वति समपाश्व 
है, उस के सब कोण घहिलेग्व ( 00758 ) हैं । किसी भी 
आंशिक भाग के कोण बद्धिलेम्व नहीं थे। यहां हम एक ऐसी 
सृष्टि देख रहे हैं, जिस के सब. शुण पहले विलकुल अग्ात 
थे। ये वित्षकुल नये गुण कहांसे-आ गये ! तनिक ध्यान दीजिये 
इन निरानिर नये गुणों की सष्टि किसी रष्टिकर्ती ने नदी की 
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है। ये घिलकुल नये गुण घदकावयय ( ९०77007078 
9878 ) से नहीं आये दे । वे एक नवीन रुप का नतीज्ञा 
हैं। बे एक नवीन स्थिति, नवीन आकार का, जिसे बेदान्त 
साया कद्दता है, परिणाम हैं। माया का अथे है नाम और 
रझूप। वे । शुण ) नामों ओर रूपो का परिसाण हैं, यह 
खयाल कर लो । फिर देखो । इस च्रिकोण की ज (एच ), 
जलजनकवायु ( द्वाइड्ोजिन ) होने दो; इस दूसरे को रे 
आर तीसरे को ओ ( 057६०॥ ) दोने दो । इस से ठुम को 
अ२ आओ, जल की प्राप्ति होती है। इन दो मूल तत्वों,दाइड्रो- . 
देन ओर ओकक्‍्सीजन ( एक प्रकार की वायु) में अपने२ निज्ञी 
गुण थे, और परिणामभूत योग एक निरानिर नवीन वस्तु 
। दाइड्रोजेन ओर ओक्सीजेनब हमें जल देता है| दाइड्रोजेन 
भ्मक् उठनेवाला पदार्थ है, किन्तु जल्न ऐसा नहों है। जल में 
एफ ऐसा गुण है जिस से दाइड्रोजेन विलकुल अनभिश्न है। 
शोक्सीजन ज्वललन का सहायक हे,किन्तु पानी ऐसो सहायता 
नहीं करता। उस में अपना निजी एक गु ए छहे,बिल कु ज्त नया । 
फिर दस देखते हैं. कि द्वाइडरजेन बहुत इलका हे, किन्तु 
ओक्सीजन में बेसा हलकापन नहीं है । हाइड्रोजन 
शुब्वारों में भर जाता है और तुम्हे ऊपर आकाश में चढ़ा 
ले जाता है; किन्तु जल, परिणामभूत योग,एसा नहीं करता। 
झवयवरूप तत्वों के शुण परिणामभूत योग से विलकुश 
विभिन्‍न हें । परिणामभूत योग फो अपने गुणों की प्राप्ति 
कहां से हुई ! उसको ये गुण अपने रचायेता से मिले या 
अवयवों से ? नहीं, वे रूप से, नये झप से, नवीन स्थितिले, 
आकार से आये। यह है जो हमे चेदान्त बतज्ञाता है। यह 
: तुम्हें बताता है कि जो कुछ तुम इस संलार में देखव हो, 
चद्द नाम और रूप का परिणाम मात्र है। इसके और उसके 
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लिये, जो नाम ओर रूप का परिणाम ह, ठुम्दे एक 
सश्टिकर्सा की स्थापना करने की ज़रूरत नहीं हे । 


यद्द तुम्दार' सामने फोयले का एक्र डुकट़ा हे ओर चह्दां 
झगमगा, चमकीता द्वीरा है। कोयले कफ हुकड़े के गुणों से 
पिलकुल भिन्‍न गुण हीरे में दे । हीरा इतना कठार है कि 
जोददे को काट सकता दै। फायला इतना फोमल है क्लि जब 
तुम क राज़ पर उसे रगड़ देते हो, तव कागज़ के डुकट़े पर 
छस का नशान लग जाता दे। द्वीरा इतना अमूल्य, वहुमूलय 
और प्रभा पूर्ण है; ओर कोयले का हुकड़ा सस्ता, कुरूप; 
ओर काला है। दोनों के भेद पर ध्यान दो, ओर तथापि 
धास्तव में ये दोनों एक और वद्दी चस्तु हेँ।यिशान से यह 
सिद्ध है। अजी, आप कद्दोंगे, “मेरी बुद्धि में यद् न समा/ 
यथा । ” शआप्र चाहे इसे मानों या न मानो, यद्द एक तथ्य 
है। इसी तरद्द वेदान्त आप से फहता दे फि यह एक घुरी 
वस्तु है, आर यद्द एक अच्छी वस्तु द। द्वीरा अच्छा 
शोर कोयला खराब हे | यह एक वस्तु हे जिसे तुम 
' ख़राब कहते हो, ओर यह एक वस्तु है जिसे ठुम अच्छा 
कहते हो । यह एक वस्तु है जिसे तुम मित्र कइतें हो 
झोर यह पक्र वस्तु है जिसे तुम अरि ( शत्रु ) बताते हो। 
किन्तु चास्तव से उनके नीचे एक ओर वही वस्तु स्थित है, 
ठीक जैसे कि वही कार्बन ( 0४7000 ) कोयले के रुपमे प्रगट 
होता है ओर वही होरे में। सो वास्तव में एक और वही 
 ईएवरता दे जो दोनों स्थानों में प्रकट होती है। नाम और 
झूप में सेद है, ओर किसी घात में नहीं। वेशानिक तुम्दे 
यतांत ६, कि कार्यन के कण कोयल की अपेक्षा हीरे से 
भिन्न प्रकार से स्थित हैं, हीरे के 'अझुओं के बनाने में 
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पिन रुप के दोते हैं । हीरे ओर कोयले में भेद नाम ओर 
बे ३ 


रूप के कारण से है, या उस कारण से है जिसे हिन्द मप्या 
कट्ठते है । ये सब भेद नाम ओर रुप के कारण से है । 


इसी तरह अच्छे ओर दुरे के भेद्‌ का कारण भाया, नाम 
आर रूप है, आर कुछ नहीं; ओर ये नाम ओर रूप सत्य 
नहीं है क्योकि वे अनित्य हैं। थे मिथ्या हैं, क्योकि हम उन्हें 
एक समय देखते हैं ओर दुसरे समय नहीं देखते। एथ्वी 
का यद्द अद्भुत व्यापार नामों ओर रूपों के अतिरिक्त ओर 
कुछ नहीं है; विभेदों, परिवर्तनों ओर संयागो के सिवाय 
ओर कुछ नहीं है। ओर इन विभिन्‍न परिवतेनों तथा संयोगों का 
कारण फया है ? उनका कारण है आन्तरिक भ्ांति। आन्तरिक 
धान्तिसूलक इन नाम-रूपोम एक ब्रह्म अपने की ध्कट करता 
है। संसारके नामी ओर रुपोम,जो माया कहलाते हैं, परमेश्वर 
आप स्वय॑ आवधिभूत होता है। इस का काश्ण है भीतरी . 
प्रान्ति । उस के पार जाओ, ओर तुम सब कुछ हो जाते 
दो | चही वास्तव में देखता है जो सब मे समान देखता है । 
उसी मजुष्य की आंख खुली हुई हैं. जो सब में एकसां एक 
परमेश्वर को देखता है । 
गीता की कुछ पंक्कियां इसे तुम्दारे किये ओर रुपए कर 

दैगी || श 

अह कऋतुरहं यज्ञ: स्वधादमहमौपधम्‌ । 

भम्त्रो5हमहमवाज्यमहमग्निरई हुतम्‌ ॥ 

पिताहमस्य जगतो माता धाता पितामहः । 

वेये पवित्रमोकार ऋक साम यजुरेव च ॥ 

गतिभतों, प्रभु साक्षी निवासः शरण सुहृत्‌ । 

प्रभवः अलयः स्थार्न निधान बीजमव्ययम्‌ | 

तपाम्यहमूई वर्ष निमगृदणाम्युत्सुजामे च । 

अंमृत्त चैव मृत्युइच सदसच्चाहमजुन ॥ * 
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6 | ॥७ धाह 88067708 | 9 था। [6 एएए७० : 
व थरात॥ ० थी गरंड 00070द058 एंआंए0726 
प्रणव कीबताक्ण, 00000, 70९87 20१. ७०6 ! 
ह॥6 था ० [,08णंग ! शिक्वा जांगी एए65 
प्र वा5्एवों फर्बाएा। न था एज! है था 
छिंहु, शिक्याव॥ दावे फव्ुंपराए.,.. 4 छाया 
पफ6 ए४ए, 7॥6 ए086"2१, 06 7.07'0, ॥९ 7एप४४, 
[76 ज्ाह्रा०58; 06 00006, 06 २४१02४-१॥०7४७, 
गगा ७ पाते, 068 7006७ ४४० 6 8९७ 0। (४, 
फांशा 8शापेह, 00 85ए््ी0ए8 पु 8880 पाते 8080- 
8070५ 
*. ऐशज्षा०७ 00008 ॥क्वए९४४8 घ्पाह! 8078 व8ा 
48 गरगंगए, 
म्रघए०४*8 बांध 48 ॥96 (0 हक 07 00 छा॥०0 ; 
७४7 थ॥ 7. ७0व 4शाग्र07एं 778 3 80! 


५ यज्ञ हूं; में प्रार्थी हूं ! 

इस असोम विश्व का में 

जनक, जननी, पूर्व पुरुष ओर परमेश्वर, 

शान की पराकाष्ठा है !” वह जो । 

शुचिकर जल में पवित्रकारी ३४ है | घद्द ४० में हूं । 

में ऋछ, साम ओर यज़ुर हूं। 

मै हू मारे, प्रतिपालक, पशु, न्‍्यायाधीश, 

गवाह, निवास-स्थान, शरणु--निकेत, , 

“मित्र, जीवन का सूल सोता ओर समुद्र, 

जो वीज़ और वौज्ञ-वोने वाले को भेजता है, और निगल 
| जाता है। 


०८ झसवामी रामतौर्थ- 


जहां से अनन्त फसले पेदा होती हैं ! सूथे का ताप 
मेरा है, 

आकाश की बपो भेरी है, चाहे हू या से्कू; 

भृत्यु में ६, और अमर जीवन में है !” 


6 ए९०00ए8 808 ० #॥6 87868, 
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६8 4007782 0/ (06 )27॥6, 
7086 ॥0४४6 07008 0/ 66७, 
१706 ॥९8ए५9 0ए€/ग्रष्ठ 0000, 
ह॥6 78667 07 ६6 ६7 /6४, 
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प्र 8०6७7 768॥॥ 04 6 90, * 
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"006 ड॥7707ंग्ल्‍8 88॥6 07 ॥06 हंएश'ए ॥7007/ 
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- #6 शुभ 0॥ [69४९४ 0एणंह87, 
-पुफा8 शाध्शा। ० ॥6 उ8॥-00788-088९०7 उ8॥: 
47 78 08707 &70 £02887 77९2, 
6 ॥00-0080060 म8/॥॥ 
धापे व6४ए७7४ 80०7४ ए४७६४०, 
गण & 80पर7त688. 8070, (6 7%760688 ॥877, 
॥॥6 १80द0688 0800९, #06 शांग्रष्टी ७४४ गि8॥, 
[फ8 कं70088 ह0780॥6 08 6७एश७४४४ 8ं8॥, 


एप आ०्परगिक्क8 87, सी6 ॥870088 87889 
- 80 ४8॥/, 


माया. १०६ 
470 7, शाप 4, हा 7. 


गेगा का मधुर गान, 
लहराने हुए देवदाय का संगीत, 
सागर के समर की प्रतिध्वानियां, 
गदहया का देंवाना, 
. ओस के तरल बूँद 
भारी अधोगामी मेथ, 
. नन्हे परा की पदक, 


हा 


सम्ृद की हास्यध्यनि, 
उर्य की सुनहली किरण, 
मौन नक्षत्र की चमक, 
रूपहले चन्द्र का कपक्पता ( लचकता ) प्रकाश | 
जो निकट और दर उजियाला डाल रहा है 
लप्लपाती तलवार की दमक, 
चमकीले रत्नों की छुटा, 
अधरी और फे।हरेदार रात में, 
प्रकाश-शद्द के मार्ग-प्रदशक प्रकाश फी ज्योति 
अपने गर्स मे सब धारण करने वाली भूमि 
'. शोर घेकुण्ठ की उज्घल दौलत । 
निश्शव्द शब्द,विना लौ का प्रकाश, 
अन्धकार रहित अन्धकार, और 
पंखद्दीन उड़ान, 
मनद्वीन विचार, नेत्रद्दीन दृष्टि, 
मुखद्दीन बातचीत, दस्तद्दान अति ढ़ 
,. , . ., ... पकड़ ( दवोच ); 
मेंहे, मेहं, मेंह। 


संसार. का आरस्स कब हुआ ! 


बुधवार, ६ अप्रैल १९०४ का भाषण । 


पं 


महिलाओं ओर खसज्जता के झूप भे प्यारे भगवन | 


पश्न किया जाता है, दुनिया कब शुरू हुई थी ! 'कब 
की व्याख्या देखने पर हमें मालूम होता है 'कौन समय! | 
जझतः प्रश्व यह हे--किस समय समय का आरम्म हुआ 
था ? प्रश्न इस रूप में रक्ष्खा जाने पर, अचश्य दासस्यद्‌ 
है। दुतिया कहाँ शुरू हुई थी ? स्थात कहां शुरू हुआ था ! 
यह भा प्रश्व है, दुनिया केसे शुरू हुई थी /” कुछ चटक , 
( फुरतील ) लोग खम्भव हैं इन प्रश्नों का उत्तर देने का 
प्रथत्न करे। किन्तु मे इस उनके लिये छोड़ दुँगा। यह काम 
मेरी शक्झि से परे हे | कुछ लोग ऐसे हैं जा इन प्रश्नों को 
दल करने में अपने दित वितावेंग। किन्तु इस से दोता ही _ 
क्या है | एक हद तक पहुँच कर वे ऐल ठहर जाते हैं कि 
सानो एक नितान्त कठिन ( वद्धमय ) पत्थर की दीवार 
सामने आ गई होती है। 


७ ७७ ६. 


अब यहां मेरे पास एक चिमटा है। इस ओर उस तथा 
अन्य चीज़ों को दवा कर वह चिम्रटा उठा सकता है, किन्तु 
चह उलट कर उस हाथ का नहीं दवोच सकता जो उसे 
पकड़े हे ओर परिचालित करता है।इसी तरह, काल; 
स्थान, आर कारण (देश, काल, वेस्तु ) की त्रिमू्ति संसार 
के व्यापार को धारण कर सकती है, किन्तु जो आत्मा 


संसार का आरस्म कय हुआ. १११ 


उसके पीछे हे उस चद धर ( पकड़ नहीं सकती । 


एक बार चार मनुष्य अस्पताल पहुँचाये गये थे, क्योकि 
उनकी आंखों में मोतियाविन्द था | उन्हें आशा थी कवि 
नश्तर द्वारा अस्पताल भे मोतियाविन्द श्रच्छा हो जायगा। 
मोतियाबिन्द से पीड़ित ये सब लोग स्वभावतः बज्च अन्ध 
थे, ओर उनकी अच चार ही इन्द्रियां वाकी रह गई थीं। 
एक दिन वे खिड़की के काँच के रंग के सम्बन्ध में चिचाद्‌ 
फरने लेंगे। एक ने फहा, “मेरा लड़का जो विश्वविद्यालय 
का छात्र है यहां आया था और मुकझस कहा था कि 'काँच 
पीला हे ।' वह अवश्य पीला होगा ।” दूसरे ने कद्दा, “मेरा 
चाचा, जो स्यूनीसिपल कमिश्नर है, उस दिन यहां आया 
था ओर मुझसे कहा था कि 'काच झुख हैं । वह बड़ा 
तेज्ञ हे ओर उसे मालूम है ।” तब तीसरे ने कहा कि “मेरा 
एक चचरा भाई, जों विश्वविद्यालय में अध्यापरु हे, 
मुझे देखने आया था ओर तव उसने मुझले कद्दा था कि 
कांच दरा है । अ्रचश्य ही वह जानता होगा ! । इस तरह थे 
काँच .के रंग के सम्बन्ध में परस्पर झगड़े | तदुपरान्त 
उन्हों ने स्वयं इस के। जानने का प्रयत्त शुरू किया कि शौशा 
किस रंग का है | पहले उन्हीं ने अपनी जीम उस पर लगाई, 
ओर, स्घाद लेने का प्रयत्न क्रिया | किन्तु रंग इस उपाय से 
नहीं जाना जा सकता था। ठव उन्हों ने उले थपथपायों 
ओर आवाज़ झुनी। किन्तु रंग का पता इस ढंग से भी न 
ज्ञगा। उन्हों ने' उस सूघने का यत्न किया और< ड्से देता, 
किन्तु खद ! उन की छुने,सूघने सुनने ओर चखने की इन्द्रियां 
उन्हें नहीं वता सकी कि कांच क्रिस रंग को है। इसी प्रकार 
अनन्त को हम इन्द्रियों के द्वारा चह्लीं जान सकते। तनिक 


११२ स्वामी रामतीर्थ.' 


देखिये कि यद फेसी असम्भव बात होगी; यदि अनन्त 
को आप इन्द्रियों के द्वारा ज्ञान सके । तब तो अनन्त को 
सान्वसे अवश्य छोटा होना पडंगा। अनथ (9/0877'0)। केवल 
विश्वज्ञान ( 00970 ("0६९ ०प्र६९88 ) रूपा परमेश्वर 
शान ( ७०0 007500प57658 ) द्वारा दी हम. अनन्त को- 
जानते हँ। यह दियासलाई अयने हाथ में लेता है। दिया- 
सलाई उस द्वाथ से छोटी दे जो डले पकड़े है। अब आप 
देखते हैं कि फ्योकर सान्‍त अनन्त (वा परिच्छिन्त अप- 
रिच्छिन्न) को नहीं अद्दृण कर सकता ! इन्द्रियां उसे नहीं जान 
सकतीं जा उन से परे है। उन अधों की भाँति,( जिन्हें काँच 
का रंग बताया गया था, किन्तु खुद नहीं जानते थे कि वह 
किस रंग का है और जिन्हों ने भाई या लड़के के कथनाचुसार 
उसे लाल पाला आदि मान रक्खा था), अपने से बाहर की 
फिसी वस्तु पर न निरभेर करो कि वह तुम्हारे लिये आत्मा 
को व्यक्त कर देगी मुझे बताया गया है कि ह ओ (४. 0) ' 
5 २ 
पानी पैदा करता है। में क्या यह जानता हूं ? नहीं, यद्यपि 
सब रासायानेक मुझे! वताते है कि यह सत्य हे। में केबल 
तभी जानता हू जब खुद प्रयोगशाला में जाकर प्रयोग कर 
चुकता है । तभी यद्द वास्तविक तथ्य मेरे लिये हो जाता 
है| कृष्ण, ईसा, या घुद्ध कोई भी हो, आप अपने से बाहर 
के किसी प्रमाण पर नहीं भरोसा कर सकते-। उसे जानने 
के लिये तुम्दे स्वये उसे अवश्य जानना होगा | तुम्हे चांदि 
किसी अच्छे प्रामाणिक सूत्र से मालूम छुआ हो, उद्दरणार्थ 
अध्यापक से, कि काँच सु है, किन्तु इसे जानने के लिये 
तुम्हें उसे देखना होगा। एक युवा पुरुष कद्दता हे, “मेरे 
वाप का पेट अच्छा हैं, वद्द मेरा भोजन मेरे बदले पचा 


, ससार का आरम्भ कब हुआ, ११३ 


सकता है।” क्या चंह पचा सकता है! नहीं, लड़के को 
अपना भोजन आप पचाना पड़ेगा |,में उन महान आत्माओं 
को प्रंणाम करता है जो संसार-विख्यात हैं, किन्तु वे मेरा 
भोजन मेरे बदले नहीं प्रा सकते। सो तो मुझे स्वयं ही 
अपने लिय करना होगा। परमेश्वर स मेरी अभिन्‍नता का 
चे ( महात्मा लोग ) मुझे विश्वास नहीं दिला सकते, मुझे 
स्वयं यह अपने लिये करना होगा। सत्य को तो हम केवल 
विश्व के शान ही से जानते हैं। इंस के वारे में में तुम्दे बाद 
को चताऊंगा। 


. नास्ितिक और स्वाधीन चितन्क ( 7766 ऐग्रंगौ7678 ) 
* कहते हैं, “में स्वये अपने लिये अनुसन्धान कर लुंगा,” और 
धम देखते हैं कि वे कह्दां तक पहुँचते हैं। चदह कद्दता हे कि 
रोशनी इस दियासलाई में है। अब हम उस का पता कह्दां 
पावें ! इस लिये वह दियांसलाई के ठुकड़े २ कर डालता है, 
, किन्तु प्रकाश नहीं पाता । फिए वह उस की बुकनी ( चूरी ) 
चना देता है, तथापि रोशनी डसे नहीं मिल्रती। चह शरीर 
.. को लेकर खंड खंड कर 'देता है, पर जीवन ( प्राण ) नहीं 
मिल्नता। वद्द दृड्डियों को चूर चूर कर डालता है, परन्तु 
' ज़िन्दगी चहां भी नहीं हे। चह कहता है कि यदि कोई 
८ बास्तबिकता ? (तत्व) है; तो वह मैं ही हूँ, परन्तु 
वह अष्य है । जहां तक वह पहुँचा है वह ठीक दे । किन्तु 
“ अभी तक ,विश्व-जत्लोध उस ने विकसित नहीं किया है, 
अनन्त को जांनने के क्ियें उसने पूण॑तया स्थानीय ज्ञान 
(अपने परिच्छिन्न शान ) से कांम लिया हें। परन्तु यह 
स्पष्ट है कि इस तरह से चह उसे कदापि नहीं जान सकतां। 
: अब हम देख कि “बुद्धि से. हम, अनन्त तक पहुँच सकते ' 


११४ स्वामी रामतीथे- 


हैं, ओर जान सकते हैं कि एक अनन्त है, परन्तु दम नहीं 
कह सकते कि वह क्‍या है।चेसे ही जैसे कि जब पीछे से 
आकर एक भनुष्य मेरी आँखे मीच लेता है, तो में जानता 
हूँ कि वहां कोई है, ओर अवश्य ही वह कोई मित्र होगा, 
, क्‍योंकि कोई अपरिचित ऐसा करने की ध्ृष्टता न करेगा, 
परन्तु में नहीं कह सकता कि वह कौन है| यह दिवाल पर 
गेंद फेंकने के समान है। गेंद दिवाल पर पहुँचेगा, पर चह 
उलदा उछल अवखिगा। बुद्धि | तर्क ) अनन्त में नहीं घसती । 
यदि अनन्त जाना जा सकता, तो अद्वित के स्थान में तुरन्त 
द्वैत स्थापित हो जाता, ओर ज्ञाता या ज्ञात कोई भी अनन्त 
न रह जाता । किन्तु लोकेक ज्ञान से हम विश्व-व्यापकता 
स्थापित देखते हैं । 


अब, इस लोकेक ज्ञान के उत्कर्ष के सम्वन्ध में छुनिये। 
पहले में तुम से बच्चे के सम्बन्ध में -थोड़ा कहूगा। बच्चे 
में न विश्व का ज्ञान हाता है, न उस मे स्थानीय अर्थात्‌ 
अपना ही ज्ञान होता हैं । अब यह छोटा नन्‍्हा बच्चा 
हमारे पास हैं) वद्द क्या जानता है ? जब तक वह अपने 
सम्बन्ध में नहीं जानता, तब तक क्या हम राह देखा करते 
हैं, ओर उस से बातचीत नहीं करते ? नहीं। जिन वस्तुओं 
से वह घिरा होता है,उन का ज्ञान उसे जब तक नहीं होता, 
तब तक क्या हम रुके रहते हैं ओर उन की चर्चा बच्चे रेत 
नहीं करते ! नहीं । ज़व वच्चा वहुत छोटा है, तभी उस का 
नामकरण हो जाता है, हम उसे मुछुआ कहेगे। माता-पिता 
चच्चे को इसी नाम से पुकारते हैं।बे उस से बातचीद 
करत हैं ओर उस से चिभिन्‍न पस्तुओं की च्चों करते हैं । 
डस्र से कहते है, तू बड़ा. छुद्वना है, बड़ा झुन्द्र हे, बड़ा 


संसार का आरस्म कब हुआ- श्र 


प्यारा है। वे उस से माता और पिता के विपय मे कहते हैं । 
जब बच्चा तनिक बड़ा होता है और अपने आप इधर-उधर 
खलने लगता है,तव वह एस शब्द्‌ करता है जो समझ में 
नहीं आते | किन्तु अम्मा ओर दादा की वार वार छान में 
भनक पड़ने के कारण छोटा बच्चा भी उन ध्वनियो(आवाज़ो) . 
की नक़ल करता है ओर जब वच्चा दा कहता हे. तब 
माता पिता से कहती है कि वच्चा तुम्हें पुकारता हैं| पिता 
अच्चे से कहता है, “यहां आओ, क्‍या लड़का इस का 
अर्थ जानता है ? नहीं। केचल पिता के फेल हुए हाथा ओर 


पुत्रकारत से बच्च पर इस तथ्य का सस्कार पड़ता है के 
यह सब उसके (पिता के ) पास जाने क लिये हें | इस 


तरह हम देखते है कि वच्च में अपने सबन्ध बोध की 
उन्‍्नति उन लोगों की संगति स होती हे, फि फलिन में वह 





रहता सहता है। इसी तरह घिएव सम्बन्धी-बोध उन लोगों 
की संगति से उन्नति करता है कि जिनमें वह होती है, और 
जो अपना इंश्वरत्व अन्ुुभच्॒ करते हैं. । यांदे तुम खिनन्‍्नता 
का अनुभव करना चाहते हो,तो तुम्हें उन लोगो की सोहवत 
की ज़रूरत है कि जो बहुत र॑जादा है । यदि प्रसन्‍नता का 
अनुभव करना है तो उनका संग करो कि जो जीवन और 
प्रफुलंलता से परिपूर्ण हैं। और इस प्रकार केवल संगांत से 
यह ज्ञान प्रज्वांलन होता हैं । चांदे प्रकृति की संगति 
हो, चाहे उज्ज्वल (शुद्ध) चित्त की,और चाहे उज्ज्वल चित्त 
के लेखें। की, कोई वात नहीं है, किन्तु संगति उस में यह 
जान प्रज्वलित करती है। पिता माता पुकारते हैं मुनुआ, 
मुठुआ, और बच्चा मुन्ुया हो जाता है। बह इसी तरह 
'रजुआ भी हो सकता था। ऐसा है या नहीं! फिर तीन या 
चार पच्चे एक कमरे में सो रहे हा । मनुआ पुकारा जाता 


११८ स्वामी रामतीथ-. 


है। अकेला मनुआ ही जवाब देता है, रजुआ नहीं देता । 
ज़ोर से पुकार द्वोने पर भी रजुआ नहीं जागता। क्योंकि 
वह नहीं पुकारा गया था। ४ 


__ जिस मनुष्य ने आत्मा से अपनी अभिन्‍नता का अदुभव_ 
कर लिया है उससे कोई मनुष्य अज्ञान ही के द्वारा ऐसा 
पूछ ,सकता है कि तुम घास की एक पत्ती बना दो। 
प्रश्ककत्तोी कद सकता है।--“अच्छा देखो, तुम जो अपने 
को परमेश्वर कहते हो, तुम क्या कर सकते हो !? 
परमेश्वर ने सम्पूर्ण श्रह्माड की रचना की और तुम 
घाल की एक पत्ती तक नहीं वना सकते । फिर 
भी आप अपने को परमेश्वर कहते हो। मुझे दिखाइये कि 
शाप क्या कर सकते हो ? ” क्‍या ईसा इसी तरह नहीं 
भड़काया गया था ? उसने शेतान के तानों की परवाह नहीं 
की, जिस में उससे पहाड़ से फांदने का आम्रह किया था। 
किन्तु ईसा ने उसस कहा, “त्‌ मरे पोछे हट ।” सारी शक्ति 
उसकी थी, किन्तु अविश्वासी के लिये वह करामात क्यों 
कर दिखावे | अगणित करामातें भी संशय शोल को विश्वासी 
नहीं वना सकती । चद् भ्रात्मानुभव त्व तक,नहीं कर सकता 
जब तक उसमे भी विश्व के ज्ञान का उदय नहीं होता। 
जब में कहता है, "में परमेश्चर है”, तब मेरा क्‍या आशय 
है? यह छुद्र व्यक्तित्व ? नदी, यह नहीं । यद्द मन ? नहीं, 
यद्द नहीं | बात इस प्रकार की है। मान.लो कि एक मनुष्य 
शा्त्री ( एम. प० ) है, ओर इसकी उसने उपाधि प्राप्त की 
है, मान लो कि वह राजा ह,औओर उसकी राजा की पदवी है, 
यद्द तो व्यक्तित्व के लिये एक बाहरी बस्तु होगी, मानो कोई 
चीज़ ऊपर से टेंकी हुई होगी। इसी तरह, में, यदि कहे किः 


ससार का आरम्त कब हुआ- ११७ 


सांप काला है, तो यह ( कालापन ) साँप नहीं हुआ, यह 
तो साँप से बाहर की एक वस्तु है, साँप का एक गुण है। 
किन्तु जब में कददता हैं कि साँप रस्सी हे, तव मेरा कथन 
उसे एक पूर्णतया सिन्‍ने वस्तु बना देता है। में सम्राट है । 
सम्राट एक उपाधि है, एक पद है। किन्तु में कहता है कि 
में पस्मेश्वर है-इसका अभिप्राय वह तुच्छ अहद नहीं हे 
जो तुम देखते हो, जैसे कि रस्सी साँप नहीं थी। वह एक 
आ्ञान्ति थी। अपने अज्ञान-वश तुमने रस्सी को साँप समभा, 
किन्तु वह सत्य नहीं था, वह तो चास्तव में रस्सी थी । 
“इसी तरद्द यह व्यक्षित्व एक श्षान्ति है। में परमेश्वर है और 
'केचल परमेश्वर, नित्य, सर्च हूं, काई भी प्रतिहृद्दी ( 7४४०) ) 
नहीं है । 


इसे तनिक ओर दूर तक समझाने के उद्देश्य से, ये दो 
लहेरे हैँ। पानी एक में जसा है, डससे दूसरी में क्या कुछ 
'मिन्‍न है £ नहीं, जल ठीक वही है। सम्पूणा सागर भ जल 
ठीक चही है। यहां हम एक रूप पाते हैं ओर चहां दूसरा। 
क्या आत्मा इसमें कोई ओर है ओर उसमे काई ओर ! 
नहीं। केवल एक ही स्वरूप है, चद्दी अरद्धितीय हैं। ये देह 
सब आत्मा की देह है। वे सब मेरी हैं। काई भेद नहीं है । . 
विभिन्‍न भाषाओं में प्रकाश” को हम विभिन्‍न नामों से 
पुकारते हैं। अग्रज़ीम उसे 'लाइट' (78॥0) कद्दते है, जर्मनी 
(लिचट” (!0॥0) इत्यादि । किन्तु शब्द्सद फे'होते हुए 
भी है वह प्रकाश ही । क्या ऐसा नहीं है ? प्रकाश ठीक 
 चही है, यद्यपि हम उसे विभिन्‍न नामों से जानते है। नामी 
से आत्मा में कोई भेद नहीं पड़ता, वह अवश्य सवे रुप हे, 


( स्वे खद्विद्‌ ब्रह्म )। 


श्श्८ स्वामी रामतीथे. 


यह देह एक अविच्छिन्न देह है| यदि हाथ स्वतंत्र रूप 

से रहने की ठाने और कहे कि में रोटी कमाने वाला'हूं,'में 
सारी कमाई विज्लरूंगा, तो यह केल निमभे? भोजन सुख से 
खाया ओर उस पेट से पच्ाया जाने के सथाव पर ओर 
उसकी पोषण शक्ति के वितरण के बदले, भोजन पिचकारी 
छारा हाथ में पेवस्त करना होगा। है हंसी की बात कि 
नहीं ? क्या रुपये हाथ में चिपट' जाते है ? एक्र पीली बरेया 
हाथ में काट खाती है ओर द्वाथ फूल: जाता तथा दर्द करता 
हे। किन्तु यदि हाथ काट दिया जाय तो निरन्तर पीड़ा और 
, क्लेश रहता है, क्‍यों चह समग्र [दिह] का है ।इसी से जब 
डदर द्वारा भोजन पचाया जाता है, तब हाथ का भी डचित 
अश में पोषण होता है । समग्र [शरीर] एक साथ काम करता 
है | इसी लिये जब दम समग्र [विश्व] से अपने को काट लेते 
हैं; तब हम क्लेश पाते हैँ, ओर तव तक क्लेश पाते हैं जब 
तक हमें अपनी बिश्वव्यापकता का अनुभव नहीं होता। इस 
अभिनय 'खेल) में कोई चेन नहीं मिल सकता | जब विश्व- 
व्यापी ज्ञान की समुन्न॒ति होती है,तब हमे सूकता है कि सोरे 
शरीर अन्योन्याश्रित है, वे मेरे हे, उनमें कोई बिलगना 


3 


नहा ह। 


एक बार एक स्वामी एक झुनार के पास जा कर वोला 
“अपनी सर्वोत्तम अगूठी निकाल कर परमेश्वर की अंगुली 
में पहना दो ।” तद्पुरानत उसने जूते वाले सर ज्ञाकर कहा, 
“अपना सब से बढ़िया जोड़ा लाकर परमेश्वर के पेरों में 
'पन्हा दो।” फिर चह दजज्ों के पास गया ओर उससे कहा, 
-“अपनी सब से अच्छी पोशाक परमेश्वर को पहना दो”, 
'जीससे उसका अमिगप्राय अपनी देह से था। जब लोगों ने 


ससार का आरस्भ कव हुआ. ११६ 


यह खुना, तो उसे .पस्मेश्वर-निन्द्क पाखएडी कहने लगे 
और बाल, “दूर करे। उसे, उले कारागार में डालना चाहिये ।”? 
दूर हटाये जाने से पहिले स्वामी ने खुनवाई की प्रार्थना 
की । उसने कहा कि जेल में डाला जाने से पहले में 
, आप लोगों से कुछ कहना चाहता हूँ। उसने उन से कद्दा 
“यह ससार किसका है ?” उन्होंने उत्तर दिया, “परमेश्वर 
का? । “तारागण ओर खूर्य किसके हैं. !” “परमेश्वर के ।” 
खेत और' जो कुछ उन खेतों में है वे सब किसके हें ! 
“परमेश्धर के ।” इस तुम विश्वास करते दो ? उन्हों ने उत्तर 
दिया, “अचश्य, यह तो सत्य है।” तब उसने कहा, यह 
शरीर किसका है ! उन्दहों ने कहा, परमेश्वर का । पैर किसके 
हैं! परमेश्वर के। अगुलिया किसकी हैँ? परमेश्वर की। 
सचमुच यह परमेश्वर का है। चूँकि उन्हीं की दलीलों से 
उसने उन्हे दिखा दिया कि उसने जो कुछ कहा था ठीक दे, 
इस लिये निःसन्देह कोई दण्ड नहीं। दिया जा सका।वे 
आज्ञांनीं थे ओर स्वामी के समान गहरी उनकी दृष्टि नहीं 
गई थी। 

भारत में जब कोई पुरुष मरने लगता है, तव कहा जाता 
है कि वह शरीर छोड़ रहा है; यहां लोग कहेत हैं चद्द प्रेत 
वा भूत को छोड़ रहा हे। यहां जिस वाक्य का व्यवहार 
होता हैं उसकी अपेक्षा वहां का वाक्य ज्यादा दुरुस्त है, 
क्योंकि यहां वाला वाक्य सूचित करता है कि शरीर से 
अतिरिक्ल कोई प्रेत अन्य हे । वहां यह भी कहा जाता है, 
“उसके प्राण निकल गये ।”” एक वार तौन मनुष्य एक साथ 
बैठे हुए खूब पी रहे थे । वे -बड़े नशे में हो गये। उनमे से 
एक ने कहा, “कुछ खाया पिया जाय।” इस पर उन्होंने 

क्या कई; 


- १२० स्वामी रामतीथ. 


अपने एक साथी को मांस तथा दूसरी चीज़ लांन को भेजा 
तांक थे भोज उड़ा सके । जब वह गया हुआ था तब वाकी 
दो में स एक की विलक्षण हालत हो गई ओर उसने अपने 
साथी से कहा, “मेरा दम निकलने चहता है|” दूसरे ने 
कद्दा, नहीं नहीं, तुम्हारा दम न निकलने पावे,” ओर वीमार 
मजुण्य की उसने नाक दवा ली, ताकि दम न निकल सके। 
उसने उसके कान बन्द कर दिये ओर सुंदर भी दवा दिया । 
उसने समझा कि इस तरह से सांस शरीर भे रख सकूँगा। 
किन्तु हम भली भाँति जानते हैं कि इस कृत्य से उसके हाथ 
क्या लगा होगा। उन्हों ने सत्य का अनुभव नहीं क्रिया था, 
ओर रस क्षत्य की निररथकता नहीं समझे थे । 


कृष्ण एक दावत देने वाल थे । सब मेत्री आमंत्रित हुए 
थे, किन्तु अपनी प्रेयसी राधा को उन्हें ने निर्मन्रण नहीं 
दिया था । प्रधान मंत्री ने कृष्ण स राधा को निर्मत्रण भेजने 
को निवेदन किया । किन्तु उनन्‍्हों ने मंत्री की वात न मान कर 
कहा, “नहीं ।” तथापि महामत्री ने कोई परवाह नहीं की 
ओर कृष्ण की दावत की सूचना जाकर राधा को दे दी । राधा 
ने मेत्री स कहा “जब आप भोज (उत्सव)- करते हैं, तव आप 
अपने मित्रों को आमंत्रित तो करते हैं, किन्तु खुद अपने 
को नेवता ते। नहीं भेजते, कि भेजते है? में जानती हूँ कि 
कृष्ण जी दावत कर रहे हैं। हम दोतों एक हैं। मुझे नेवता 
कीसे ! 

एक दिन मजनू को माश॒का ने कद्दा कि मेरी तवियत 
ठीक नहीं है, ओर कोई भी चीज़ फायदा नहीं कण्ती। इस 
लिये बेच्य बुलाया गया। पुरानों रीति के अनुसार वह तुरन्त 
लेली की फरत खोलने के लिय गया, अथोत्‌ उसने दाथ में 


सलार का आरस्म कब छुश्ना. १२१ 


एक छोटा सा घाव कर दिया ताकि ( खराब )खून निकल 
जाय । किन्तु लैतती के बदन से खून नहीं निकला। परन्तु 
मजनू के घदन से खून की धार वह चली। इन प्रेमियों की 
घुकता ऐसी था। इस लिये ऐखा प्रसिद्ध दैः-- 


खून रगे-मज़नू से निकला, फस्त लेला की जो ली | 
इपक़ में तासीर है, पर जस्वे-कामिल चाहिये ॥ 


फतह श0ाश,0, 


वें 8959, | &प000 200 ।७४॥१7 ६, 

ए8 ॥?॥767 एशे! 00 2४ 0९8०४४०७,-- 

>> 8 0/9%8 एछ/8 7870१ 000 (078-- 

व वं॥#७ए९७॥ एशए8 040 ४6 ाइ८एं१९, 
एफां$ 3409॥8066, 80 ढपा078 006 087, 
72०2६6४ [0 (88 ज88९-]8]007 0887९, 

व ऐताष् ऐो8 00000 08४ ))ए 68/: 

॥0 00 790ए 40एश9 श॥0॑ंताए ए98; 

॥ छ076 8॥0 0]00 ॥ ॥70पह/॥ 79 70प्र, 
(शा एद्ल॑एं0 48 007५ 87086 80 00०६६ 


संसार। 


मैंने ( इस संसार को) अचलोका, भें ने मनन किया, 
और ज्ञाना, 
इस प्रथम पुस्तक ने मरा अच्छा बर्णुन किया था, 
इस के अत्तर नक्शो खिलोने थ,.., 
“विभिन्‍न ढंगो से इंस ने मुझे खोद कर अंकित किया- 


श्र स्वामी रामतीथ- 


यह अति विचित्र चर्सेमाला, एक द्नि 
में रही कारज़ की टोकरी के हवाले करता ह्। 
मैं इस ( संसार रूपी ) पुस्तिको के पन्ने पन्‍्ने 
अपनी प्यारी चिलम खुलगाने के लिये जलाता है । . 
मैं अपने मुंह छारा इसे पीता और फूँक देता है । 
तब लच्छेदार धूम्र को बाहर जाते देखता हूं | 


४]. $&)!।  &#]); 


सम्मोहन ओर वेदान्त । 


>> _) ७०--_०__> हे 


१. इमरसेन का कहना है कि एक को चोर कहो और 
यह चोरी करने लग पंड़ेगा। दूसरे शब्दोंमे यह कि किसी तरह 
की तज़वीज़ ( उपंदेश ) करो ओर कार्य में तुम्हें उस के 
अनुरूप नतीज्ञा दिखाई देगा। यह कथन कुछ मामलो के 
लिये यथाथे है, किन्तु सवेब्यापी रूप से नहीं | कुछ मामलों 
में एक सूचना ( तज्ञवीज़ ) प्रत्यक्ष फल पेदा कर सकती है, 
किन्तु दूसरे मामलों में उस का विलकुल विपरीत परिणाम 
हो सकता है । सूचना के सीधे लागूपन पर जो लोग अनु. 
चित ज़ोर देते हैं वे केवल आधे सत्य से ही परिचित हैं। 
बेदान्त के अनुसार, सूचनाएं अपना प्रभाव उसी तरह पेदा 
करती हैं जैसे*विजली करती है, अर्थात्‌ अनुमान (7000- 
, ४00) और प्रवाहन (6०॥१७९४००) के द्वारा । उन मामलोंमे 
परिणाम सीधा और सूचना के अनुरूप होता है कि जिन में 
हमारी सूचना सांधे आधिकरण (879[८९०७ आधार ) को छू 
- सकती है, किन्तु जिन मामलों मे हमारी सूचना सीधे रोगी 
, (झधिकरण ) तक नहीं पहुंच सकती, अथांत्‌ वह अवस्था 

जब एके रोगी भनुष्य की बुद्धि सूचनाकारी महुष्य से द्वेष 
रखती है और वीच में वाधक वन कर सूचना को अधिकरय 
( 870]०% ) के कारण-शरोर से सीधा संस्पश नहीं होने 
देती, तब परिणाम आश्य वा विचार किये हुए परिणाम से 
बिलकुल उल्टा होता है । यद्द परिणाम अच्ुमान (गरत0- 
900) छारा सम्मोहन (79]90#87) हे. प्रथमवर्ती 


५५७ स्वामी रामतीथर्थ. 


परिणाम प्रवाहन (0070706#00) द्वारा सम्मोहन है । 


कारण शरीर मनुष्य के सम्पूर्ण ( मानखिक ) संस्कारों 
ओर अप्रकट शक्तेया का अनाविष्कृत ($प7 ८0780078) 
भडारधघर हैं | मलुप्य के खव काम, चेष्टाय चा गतिय, 
बर्ताव ओर दशाय॑ (अवस्थायें वा स्थितियें) कारण शरीर 
' में छिपी हुई सामग्री की फेलाबट मात्र हैं, ओर तदसुकूल 
परिणाम का. होना अनिचार्य है। कारण शरीर मनुष्य का ' 
हृदय, ठाक भध्य (केन्द्र), चादशाह है, अथवा तुम उसे मनुष्य 
का अधिकरणुनिष्ठ सन ( 8एं]ं००४४०४७ 700 ) कह 


सकते हो। 
2 ग--कारण शरीर | 


(८-०) श ख- खच्म शरीर या मानसता 
हि है वा मानसिक अवस्था ओर 
बुद्धि या प्रज्ञा । 
2...” क- स्थूल शरीर । 
स्थूल शरीर-कृत कोई भी काम तुरन्त मानसिक शक्ति 
आर चिचार में रूपान्तरित हो जाता है, ओर कुछ दिनो तक 
भानसिक लोक में -साथ के चक्र में जा 'ख' से दश्शोया 
गया है--रहने के वाद, कारण शर्रर में, जो उक्त शक्ल में 
से दर्शाया गया है-पहुँच जाता है, ओर थे सकल संकरप 
वा विचार जो स्थूल जगतसे आये बिना, अनायास, मानसिक 
लोक “ख' में प्रकट होते हैं, कारण शरीर की पुरानी जमा 
की हुई शक्ति मात्र हैं, जो शक्ति फिर कारण शरीर से नीच 
के लोक (सूच्मशरीर) 'ख' में प्रकट होती है। इस प्रकार क, 
ख, ओर ग या. तीन शरीरों का परस्पर सम्बन्ध कुछ कुछ 


सम्मोहन और वेदाल्त- १५४ 


वायु जल,और जलमय बाप्य के सम्बन्ध के सदश हे। 
अथवा चरफ, पहाड़ी नही ओर वदी फिर नीच मेदान में 
नदी के सम्बन्ध के समान हे । वास्तव में, सम्बन्ध 
अविच्छिन्न है। 


मान ले कि तुम राह पर कोई वीमार मनुष्य पड़ा देखते 

दो । स्वभावतः तुम डसकी सद्दायता करने पहुँचते हो। जब 
छघुम उसकी सेवा झखुश्रुपाम छगे होते हो,तव तुम्हारा उस काम 
की ओर बिलकुल ध्यान नहीं जाता, तुम पीड़ित मनुष्य की 
भरसक पीड़ा हरने के लिये सब कुछ करते रहते हो, तुम्हारी 
सब इंद्रियां और अंग पूरतया क्रियाशील होते हैं | जब तुम 
(पीड़ित) भनुष्य की सवा कर चुकते हा ओर तुम्हारे 
शारीरिक अग एवम्‌ इंद्वियां विश्राम पाती है, तव तुम स्वभावतः 
देखोगे कि- चह क्रियाशीलता ओर शक्ति जो पहल्ते इंद्रियों के 
लोक में काम कर रही थी 'ख' लोक में पहुँच जाती हे । 
दूसरे शब्दों में, तुम्दारा चित स्वमावतः तुम्हारे किये हुए 
कामों का चिन्तन करेन लग जाता है, ओर तुम ज्ञाचतः कार्ये 
की भलाई या शूरता पर विचार करने लग पड़ते हो। कुछ 
कुछ देर के वाद यही शक्ति जो 'ख' लोक में काम, कर रहो 
' थी, वद्दां न दिखाई पड़ेगी । वह कहां चली गई ? क्‍या वह 
8 गायव हो गई हे ! ऐसा नहीं हो सकता, क्योंकि प्रकृति 
(कुद्गतत) में कुछ' भी खोता नहीं है । वेदान्त के अनुसार यह 
शक्ति अदृश्य हो गई है, और उप-सचेतन अवस्था 
( 8४70007800०78 8809 ) “क*, कारण शरीर में पहुँच 
गई है, ओर इस प्रकार से कारणशरीर में जो शक्ति साबित 
होती है, वही 'ख' लोक में हमारे स्वप्नो में, हमारे 
आन्तरिक भाषों में; आन्तारिक रुचियों, प्रद्त्तियों ओर शीले! 


श्श्दे । : स्वामी रामतीथे. 


' मे प्रकट होगी। वेदान्त के अनुसार यह रुचियों की उपपत्ति 
(7'६॥074)४ ) का चर्णन है| 


परीक्षात्मक प्रमाण । 

किसी मनुष्य की जागृत या सम्मोहित अवस्था में उसके 
कारण शरीर तक सीधी या फेरफार से .पहुँच होने दो। 
चहां जिस प्रवात्ति या रुचि की सावना पहुंचेगी, वह नि: 
सन्देह उचित समय में स्वय प्रकट होगी। जब कोई मनुष्य 
सम्मोहित होता है, तव की उत्तर-सम्माहन सूचना (]00४ 
॥ए77०ए6 8प226४४0॥ ) ज्ञो ज्ञागते के वाद समोहित पुरूष 
स किसी विशेष समय पर काई विशेष कार्य करवाना चाहती 
है, वह सूचना काय करते की प्रवल रुचि के रूप ' मे ठोक 
समय पर निस्सन्देह सफल हागी । इस प्रकार, जेसा कि इस 
कार्य मे,जो कुछ कारण शरीर भें खूचना के प्रवेश से स्पष्ठ प्रकद 
किया जा सकता है, मनुष्य कृत सभी कामों मे कारण शरीर 
में प्रविष्ठ पहल की सूचनाओं का अस्तित्त्व है, पेसा वेदान्त 
बतलाता है। उन सूचनाओं का कारण चाहे इंद्रियों का 
सम्मोहन हो, .या आन्तारक संस्कारों का सम्मोहन हो। 
अथवा सम्मोहन का कोई भी रूप हो, जिस ( सम्मो- 
“हल ) संपूर्ण संसार बेदान्त के अचुसार वना हुआ है। 
कारण शरीर में स्वस्थता की सूचना भरने दो, स्थूल शरीर 
में परमेश्चरता की सूचता व्यापने दो, मनुष्य महात्मा हुए 
विना नहीं .रह सकता। कारण शंरीर को गुलामी और 
कमजोरी की सूचनाओं से परिपूर्ण होने दो, स्थूल शरीर का 
डुबेल ओर दास्य शील होना अनिवाय है। अपने फल का 
मलुप्य आप ही. विधाता हे,. क्योकि उसी का कारण शरीर 
उसकी सम्पूर्ण परिस्थिति का ज़िम्मेदार है । 


सम्मोहन ओर वेदान्त. १श्र्ज, 


, जिस प्रकार स्वप्नचार ( 80777 0870सेते सोते चलने) 
था सम्मोहन की अवस्था में एक मनुष्य को उस स्थान «पर 
भील दिखाई पड़ती है, जहां दुसरो के लिये कोई स्ील-चील 
नहीं है; वद मछियें। के तालाब के देखता है, जहां दूसरों की. 
कोई तालाब दिखाई नही देता; ओर वह उन चीजों की देखता 
है, जो दूसरों के लिये कभी सोजूद नंद्दी था; त्रे सब दृश्य वा 
अलोकिक कार्य उस समाहित मनुष्य के निजात्मा से ही उत्पन्न 
और रक्तित होते हैं। उसी प्रकार वेदान्त के अनुसार मनुष्य 
हारा देखा जाने चाल्ला सम्पूर्र संसार विशुद्ध रूप से केवल 
मंजुष्य के निज्ञात्मा से ही धारण किया जाता है। स्वप्न- 
चारिक ओर सांसारिक अवस्थाओं के दृश्यों वा अद्भुत 
व्यापारों में इतना ही अन्तर है कि पूर्व च्ती अपेक्षाकृत अल्प 
जीवी तथा थोड़े काल की स्थिति वाले द्दोते हैं। यह ठीक बेसी 
दी बात है जेस कि कोई मनुष्य सम्मोहन की अवस्या में 
साया जाकर अपने आप से भुला दिया जाय ओर 
उससे फिए निकाला न ज्ञाय | संसार के सब 
मलजुष्य संसार के विचित्र जादू में भोदत हैं, ओर 'डन 
का यह मोद्द भेग दोते में बहुत, बहुत समय लेगा, 
और तब तक बना रहेगां, जब तक कि कोई व्रह्मशानी जीचन- 

« सुक्त आकर उन के मोह को दूर करके उन को असली 
अहजान ( निज स्वरुप का ज्ञान ) न दे ले, ओर वे स्वस्वरूप 
में ज्ञाग न उठें। वह जो सार पदार्थ हे, ओर जो सम्पूर्ण दृश्य 
चा व्यापारका आधारभूत है,वही अवश्य सत्य है,ओर जो कुछ 
उस के ऊपर आरोपित है, वह अवश्य अमात्मक व्यापार 
था दृश्य है । कारण शरीर का आधार वा अधिष्ठान जो 
सव अवस्थाओं में, झुग्धावस्था में, ज्ञायत अवस्था मे, 
स्वप्न की अवस्था से, ओर गाढ़ /निद्रा. आदि की अचस्थाः 


श््प स्वामी रामतीथे- 


मे-एक्सां रहता है, वही सच्चा आत्मा या सत्य मात्र हे | 
दूसरी हरेक वस्तु उस के ऊपर आरोपित ( कह्पित ) हे, 
ओर अ्रमात्मक दृश्य वा व्यापार हे ॥ आत्माजुभव का अथे 
लाचारी और मोह की अवस्था से मुक्त होना तथा दिखाई 
पड़ने घाले दृश्य (व्यापार ) को इस परम सत्य में लीन - 
कर देना है । माता ओर पिता की कदपना वा सूचना 
(872258707 ) के दायरा जिस का अज्ञमोदन इन्द्रियों की 
सूचना से हुआ, संसार को मोह-निद्रा प्राप्त हुई,ओर ठीक ' 
ढंग से प्रतिकूल सूचना वा कटपना द्वारा उस का निवारण ' 
हो सकता है। ः 


शुद्ध आत्मा ग़लत क्‍या चला ? 


यह क्‍यों ओर किस लिये तथा सम्पूर्ण चिन्ता सम्मोहन 
का एक ओश ओर परिमाण हे; वे मूल कारण के बच्चे ओर 
प्रजा हैं । यह सवाल करने का अथे हे कि कार्य के दारा 
कारण को काबू मे लाने की आशा की जाय, बच्चे को पिता 
से आगे रखा जाय, ओर, गाड़ी को घोड़े से आगे रखा 
जाय | यद्द “क्यो” की प्रचत्ति ओर सवाल करंने की रुक्ति 
तथा यह सम्पूर्ण अश्न-प्रचाह व्याप्त सम्मोहनावस्था का 
एक साग वा आर्विभाव (70977/60578007) है | मोह-नाश ' 
की अवस्था में ये कोई भी वर्तमान नहीं रहते । असली सू्त ' 
अवस्था में इस में स कोई भी मौजूद नहीं होता, कोई भी 
प्रश्न सस्भव नहीं होता | यह सम्पूरे देतु-माला कागज़ के : 
हुकड़े पर खिंचा हुआ एक घूम-घुमोआ चक्र दे जिस का ' 
कभी भी अन्त नहीं होता। यह कारणु-#ईखला.कभी रुकेगी: - 
नहीं, पेच पर पेंच डालती हुई घूमती चली जायगी, किन्तु * 
एकमेच सत्य ,कागज के डुकड़े के समान हे जिस पर ये: 


४ 


अज्ञभव करो, और (तथ ) कारण-माल्रा से त॒म्द्वारा परे 
हो जाना निश्चित है। ठीक यहीं सत्य है, यही सत्य है। हैं» 
३5]. #& [ #] [| 


सनुष्य, अपने भाग्य का आप ही स्वासी है। 
ता० २४ जनवरी १९०३ को गोलडेन गेट हाल में दिया हुआ व्याख्यान । 
हैं 80० बह 
महिलाओं और सज्जनों के रूप में अखिल विश्व के 
स्वासी३-- 


आज का विषय है “मनुष्य, अपने भाग्य का आप ही 
स्वामी है” । हम मनुष्य का विचार उसके वास्तविक 
स्वरूप के अनुसार करते चले आये हैं। वास्तविक मनुष्य, 
सत्य मनुष्य परमेश्चर है, परमात्मा है, जगदीश्वर के सिवाय 
ओर कुछ नहीं हे। चास्तविक मनुष्य फेवल एक ही शरीर के - 
भाग्य का स्वामी नहीं है, वल्कि सम्पूरे विश्व का स्वामी है। 


आज्ञ 'मनुष्य' शब्द हम उसी अथे में अहण करंगे जिसमे 
चेदान्तियां का सूद्म शरीर ग्रहण किया जाता है, आप उसे 
इच्छा, संकल्प, चासना का पुतलां कह सकते हैं। इस परि- 
मित और संकीर्ण अथे में भी मनुष्य अपने भाग्य का आप 
ही स्थामी है। इस प्रश्न के विभिन्‍न पहलू हैं। उन सब पर 
एक ही दिन में विचार नहीं किया जु सकता। आज हम 
केवल सूदम लोक की दृष्टि सर प्रश्न पर विचार करेंगे।'* 


शायंद यह विश्वास करना सरलतर है कि पेदा हो जाने 
पर महुष्य अपनी परिस्थिति को वहुत.कुछ वद्ल सकता है। 
माना कि एक मनुष्य एक विशेष परिस्थिति में डाल दिया 
गया हे, यह विश्वास करना सरलतर है कि वह अपनी 
परिस्थिति को थोड़ा या बहुत क्राबू मे रख सकता है, वह 
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परिस्थितियों का मालिक चन सकता है, चह उनसे ऊपर 
उठ सकता हैं, और अपने को शिक्षा भी दे सकता है। 
अत्यन्त गरीब लड़के से वह अपने को देश का सबसे बड़ा 
धनवान घना सकता है, जेला कि कुछ लोगों ने किया हे । 
सुफलिस भी अ्रपने को लाकमान्य ओर लोक-विख्यात 
चनाने भे सफल हुए है। बहुत हो ज़लील हालत मे पेदा 
होने वांल मनुष्य अपने की अति समुन्तत्त करने में सफल 
हुए हैं । नेशलियन वानापार्ट का मामला ले लो, शक्सपीयर 
की वात ले लो, लेदून के एक नगर-अधिपति ( लारडमेयर ) 
हिटिंगटन की बात ले लो, चीन के एक प्रधान मंत्री की 
चात ले लो जो किसी समय गरीब किसान, निर्धन खेतिहर 
( किसान ) था । यह सिद्ध करना सरल है कि इस संसार 
में जन्म होने पर दम अपने जीवनकराल में ही अपनी हालत 
चदल सकते हैं| यह सावित करना आखान हं, किन्तु प्रश्न 
का कठिन भाग तब आता है जब वेदान्त कहता है कि अपने 
जन्म और अपने माता पिता के भी कर्चा तुम्ही द्वो। बच्चा 
मनुष्य का पिता है, किन्तु 'केचल इतना दी नहीं, पच्चा 
अपने पिता का भी पिता है। यह सिद्ध करना कठिन है। 
किन्तु वेदन्‍्त कहता दे कि चाहे ज्ञिस ओर से प्रश्न फो देखो, 
'छोपने भाग्य के तुम आप ही विधाता हो । यदि तुम जन्मान्ध 
हो, तो भी अपने भाग्य के तुम्ही मालिक हो। तुम “ही ने 
अपने आप को अन्धा बनाया है| यदि तुम द्रिद्र मातापिता 
की सनन्‍्तति हो. ता भी तुम्ही अपन भाग्य के स्वामी हो, 
कर्याकि तुमने अपने आप को. गरोब भाता पिता से पैदा 
किया है । यदि तुम अत्यन्त अबांछनीय' अवस्था में पेदा 
हुए हो, तो भी. तुम्ही अपने भाग्य के मालिक हो, तुम्ही ने 
यद्द भी किया है। पैदा होने पर भा तुम्दी अपन भाग्यके मालिक 


१३२ स्वामी रामतीर्थ, 


हो | आज हम प्रश्न के इसी पहलू पर॑ विचार करेंगे। मनुष्य 
अपने जनक ( मात-पिता ) आप ही केखे चुनता हे ? दूसरे 
शब्दों भें, आज हस किसी ह॒द तक जीव के आवागमन की 
व्यवस्था पर विचार करेंगे | उसके केवल एक अंश को 
हम लेशे । 


कुछ लोगों का विश्वास है कि जब मलुष्य मर जाता है, 
तब चह विलकुल- मर जाता अर्थात्‌ नश दो जाता है। कुछ 
लोग मानते हैं कि मनुष्य के मर जाने पर एक भावना-सूष्टि 
( सकलपज ) परलोक के अआसस्तत्व का निरूपण हम करना 
ज़रूरी है,पऐसे लोक का कि जिसका कोई निर्विबाद प्रमाण हम 
इस दुनिया में नहीं दे सकते, ताकि अपने अन्तर्वर्ती, सहज, 
स्वाभाविक अमरता के ।वचार का समथन हो, ताकि 
हमारी अन्तवर्ती अभिज्ञापषा के कारणों का निर्देश वा स्पष्ठी- 
करण हो कि हमारे कुटुम्बी.न मरे ओर हम आपने मित्रों 
फो मरते न देखे | कुछ लोगों का इस ढेँग का विश्वास हे, 
ओर इन लोगों के पक्त भें भी कुछ सत्य है | इन लोगों की 
ओर जो सत्य है उस पर इसी हाल ( कमरे ) में उस दिन 
शाम को विचार किया गया था। किन्तु यह सम्पूर्ण सत्य 
नहीं हे | सुत्यु के बाद तुम्हारा नरक जाना यथा सरुचरगे 
में प्रवेश करना सम्पूर्ण: सत्य नहीं है | हमें इस लोक में 
अर्थात्‌ भोतिक अस्तित्व के लोक स्थूल जगत में मामत्ते 
को समझाना होगा। आप के आध्यात्मिक लोक के नियमों 
को आप के स्थूल लोक क नियमों के उब्लेंघन करने का 
अधिकार नहीं है। यहां एक मनुष्य भूमि के भीतर तुपा है। 7 
“पमद्दी मद्टा में मिल जाती है”, ऐसा उस. की कन्न पर कहा 
जाता है । किन्तु तनिक समझ लो । देह अवश्य मह्ठी को 
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लोग जाती है, किन्तु देह का नाश नहीं हुआ, केचल उसका 
रुपान्तर दो गया है ।देह के स्थूल तत्व बदल हुए रूप में 
चतंमान हैं, व नष्ट नही हुए है । तुम्दोरे मित्न का चही शरीर 
क़ब्र पर झुन्द्र मुलाव के रूप में फिर प्रकट, होगा,तथा किसी 
दिन फलों और दृक्षों के रूपमे उसका फिए आविर्भाव होगा। 
उसका नाश नहीं हुआ है। 


अच्छा हमे सन्देद्द किस वात में होता है ? क्‍या आत्मा, 

। सत्य, वास्तविक परमेश्वर का नाश द्वोगया है! नहीं, नहीं । 
उसका कदाप नाश नहीं हो सकता। असलो व्यक्ति, सत्य 
मनुष्य का कदापि नाश नहीं हो सकता, वह कभी नष्ट नहीं 
: किया जा सकता | तो फिर हम संदिग्ध (लंदेहाकुल) किसके 
'सम्बन्ध में हैं ? यह है सद्म शरीर, जिस दूसरे शादों में 
आप मार्नीसक्त वासनाय, मानसिक भावनायें, मनोविकार, 
मनोमिलापायें, चित्त की लालसाय, अन्तःकर्ण की आकां- 
क्ायं ओर सकलप कह सकते है। इन्हीं का सूदम शरीर चना है 
इस सूक््म शरीर का क्‍या हुआ ! मलुप्य भूमि में गड़ा है, तो 
क्या ये चीज़ भी तुपी हुई हैं ? नहीं, नहीं। ये तोपी नहीं जा 
सकती । तो फिर उनका हुआ क्या सारा प्रश्न इस सदम 
शरीर का है क्लि जो तुम्हारी मानसिक क्रिया-शक्ति; आस्त- 
रिकर क्रियाशीलता था भीतरी विकारों, भावनाओं और 
कामनाओं का बना है | इस शक्ति, विकारों, भातरी इच्छाओं 
आदि के फलका, इस के संयोग या सप्त्‌द् का क्‍या होता है? 
यह , कहना कि यह आध्यात्मिक लोक को--यहाँ मेरा, 
, अभिप्राय उस लोक से है जिसे आप यांज्िक नियमों से नहीं 
सिद्ध कर. सकत--चला जाता है, तुम्दोंर विचार से भत्ते 


बी 


दी विलकुल ठीक हो, किन्तु विज्ञान ( 9९7९6 ) इसी स्थूल 


१३४ स्वामी रामतीर्थ. 


लोक मे प्रमाण चाहता हे कि इस शक्ति का क्या हुआ! 
आप चह अटल, सावेभोम नियम जानते .हैं, जिस विद्वान थे 
सब सन्देहा से परे कर दिया हे, कि इस सेसार से नाश 
किसी भी चस्तु का नहीं होता। शक्ति के आम्रह का नियम 
(78ण 0/7 08 ?67६5007८6 0£ 7070७), पदार्थ के अवि- 
नाशत्व का नियम (॥06 7,8४७ 07 +॥6 7708689"'7७ं)7 7 
07 ॥७॥०7")), शक्ति के सरक्षण का नियम (76 ॥.७ए 0 
+8 एण््8७"एथाएणा ० पंग्रा७४ए) आपको चताते है कि 

| भी घस्तु नए नहीं हो सकती है। अ्रच्छा, यदि शरीर 
का नाश नहीं हुआ, केवल उसकी दशा चदल गई, और यदि 
हम में स्थित परमेश्वरता का नाश नहीं होता वह्कि बह नित्य 
निरमिकार रहती है, तो फिर इन मनोभिलापषाओ, मानसिक 
क्रियाशक्ति, आत्तरिक जीवन का ही नाश क्‍यों हो जाना 
चाहिये ? उनका नाश क्यों हो ? शक्ति के रूरक्षण का अनि: 
घाये नियम हमें बताता हे कि उनका नाश कभी नहीं हो 
सकता । तुम्हें यह कह्देन का कोई हक़ नहीं कि उनका नाश 
हो गया । उन्हें अचश्य जीना होगा, थे अवश्य जीचती हैं । वे 
चाहे अपना स्थान बदल दे, ने अपनी दशा चाहे वदल द्‌, 
परन्तु उनका जीना ज़रूरी है, उनका नाश कदापि नहीं हो 
सकता | ठीक इसी तरह कि जब तुम एक मोमसवबती ले कर 
जलात हो, तब हम देखत हैँ कि आध घेटे में वह सद 
समाप्त हो जाती है; मोम, बची, सब कुछ चली जाती है। 
किन्तु रखायन विद्या सिद्ध करती हैं कि उसका-नाश नहीं 
छुआ, वह लुप्त नहीं हुई है | कुक्ती-परीक्षा-नल्ती ( 0७एएड (६४ 
$ए)6 ) के द्वारा जिसमे तेज़ाब ( 09780० 5088 ) और 
एक दूसरा रसायनी पदाथ हो, यह घकट हो जाता हे कि 
मोमबत्ती का जो सब अश नष्ट हुआ प्रतीत होता था वह 
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मौजूद है, उस भुक्ी-परीक्षा-नत्री में रका हुआ है। पानी से 
भरी हुए तशतरी ( थात्री ) का सब पानी भाफ द्वाकर उड़ 
जाने पर साधारण मनुष्य कहेगा, पानी का लोप हो गया, 
जल जाता रहा, किन्तु स्थूल पदार्थ-विज्ञान दम बताता है 
कि जल जाता नहीं रहा दै। प्रयोगो से यह स्पष्ट हो जाता 
है कि वह हवा में विमान है, उसका नाश नहीं हो सकता । 


इसी तरह जब भनुष्य मरता दे, उसकी मार्नासक शक्तियों 
डसकी इच्छाओं, मनोविकारो, भावनाओं की देखने भें हानि 
दोती है, और स्पष्ट में उनकी रुत्यु हुई प्रतीत दोती है, किन्तु 
चेदान्त मानो अपनी आत्मा रुपी रसायन विद्या लेकर आता 
है और प्रयोगतः सिद्ध करके तुम्हें दिखा देता है कि उनका 
नाश नहीं हुआ है ओर न नाश होसकता है। यदि उसका 
नाश नहीं हुआ है, तो फिर क्या हुआ ! हमे इस प्रश्न को 
वैसे ही हल करना होगा जैसे हम गणितके प्रश्त को दल करते 
हैं। हम एक सवाल ले लेते हैं,ओर उसकी निर्दिए्र वा स्वीकृत 
बातों (१०४७) तथा ज्ञातव्य वस्तु (१०४४६७) पर, ओर अनुमान 
(09)0०07४४85) तथा आवश्यक परिणाम पर दृष्टि डालते हैं । 
हम दोनों पहलुओं पर विचार करते हैं। कसी कसी केवल 
अन्लुमान या स्वीकृत पक्त पर दी विचार करने से हमे पूरी 
वात सिद्ध करने में सफलता धाप्त हो जाती है, ओर कभी 
' कभी हमें परिणाम या ज्ञातब्य बात को लकर उस पर 
विचार करना पड़ता है, ओर चार बार विचार करना होता 
है, ओर शातव्यपक्ष को स्वीकृतपक्ष से संयुक्त करना पड़ता 
है, या परिणाम को अनुमान से संयुक्त करना पड़ता है। 
अच्छा, स्वीकृत पक्त क्‍या है, ओर छ्ातव्य वात क्‍या है 
जीवन , और झत्य। ये. हैं जानने. की बात ओर जानी हुई 


१३६ स्वामी रामतीर्थ: 


चात | ऊन्‍्म का व्यापार स्वीकृत पक्त के समान है, और 
झुत्युका व्यापार शातव्य वस्तु के समान है, अथवा व्यतिकम 
(ए08 ;९४9) से | वात एक ही है। यहां दुनिया में इतने 
अधिक मनुष्यों का जन्म हो रहा है और चहां इतने आऔधिक 
फी मौत दो रही है । ये लोग जो मरते प्रतीत होते हैं, यदि 
उनकी मानसिक शक्ति, या उनकी इच्छा इत्यादि भी 
उनके साथ मर जाती है,.तो इस प्रकार का अल्ुमान करने 
से आप विश्ान के स्थापित नियमो के विरुद्ध एक वात 
निरूपण करते हैं। यदि हमारी मानसिक शक्तियां चली 
जाती अर्थात्‌ नण्ट हो जाती हैं, तो कुछ नहीं (श॒म्य ) में 
कुछ वस्तु चली जायगी | किन्तु आप जानते हैं कि यह 
असम्भव है। कुछ वस्तु 'कुछनहीं' में कदापि नहीं पैठ सकती। 
इस भूल से बचने के लिये आप को अवश्य विश्वास करना 
होगा कि झुत्सु के वाद सानसिक इच्छाये, मानखिक शक्ति 
ओर मानलिक क्रिया-शीलता 'कुछ नहीं! ( शूल्यता ) में नहीं 
समा जातीं । तुम्हें पहले यह मान लेना ज़रूर होगा, तुम्हे 
यह स्वीकार कर लेना होगा। तुम्हें यह मान लेना डचित्त 
है, और तच दूखरा धश्न होगा, उनका क्‍या होता है ? 


मानसिक इच्छाओं आदि का क्‍या होता है, अब इस 
दूसरे प्रश्न का विचार हम जन्म के व्यापार पर विचारते 
छुए करेंगे। विभिन्‍न योग्यताओं, विभिन्‍न रुचियों, विभिन्‍न 
प्रवृत्तियां, विभिन्‍त कपालरेखाओं, विभिन्‍न मस्तिष्क-रचना 
के कितने ही लोग इस संसार में पेदा होते हैं। कुछ लोगों 
का दिमाग भारी होता है, कुछ का वहुत हलका होता है, 
कुछ का खिर गोल होता है, दूसरों के सिर समकोणकारट 
(०००8) होते हैं। ग्रह क्‍या बात है ? एक ही जनको के 
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चच्चे पूर्णतया प्रतिकूल भ्रद्वेत्ति के होते हैं। कितने माता- 
पिता एक ही घरमें हरसहाय और रामसहाय को जन्म 
' द्वे रहे है, नन्‍द और सन्द के भाइयों की एक ही घरमे पेदा* 
कर रहे हैं | महाविद्यालय के विद्यार्थी, एक ही छात्रावास में 
रहते हैं ओर एक ही अध्यापक से पढ़ने पर भी विभिन्‍न 
, चृत्तियों के छोते है, विलकुल !विपरीत रुचियों के होते हैं । 
थूक गणित को पसन्द करता है,दूसरे की रुचि इतिहास फर 
दोती है । एक कवि होता हे, ओर दखरा कुन्दज़हन | लोगों 
की मनोतृत्तियो ओर स्वभावों मे कोई अन्तर है या नहीं ? 
अन्तर हें.! तुम यद्द अस्चीकार नहीं कर सकते | कुछ लोग 
पैदायशी परिपक्व होते हैं, वे अपने वचपन में ही तेज़ होते 
हैं। दूसरे अपने लड़कपत में भी बहुत छझुस्त' होते हे। 
चेदान्त का सवाल हे कि भवृत्तियों ओर रुचियों के प्रमेद 
का क्या कारण है ? यदि आप यद्द कह कर इस समस्या को 
दल करते हैं कि यही परमेश्वर की भर्ज़ी है, यह परमेश्वर 
का कार्य है, तो यह कोई जवाब नहीं है | यद तो केवल 
अश्न का दालना है। प्रश्न का टालना तो अदाशनिक वा 
अतात्विक है, यद्द तो अपनी सूर्खता की घोषणा करना है। 
. विज्लान के मान्य नियमों से यह समझाओ | यदिं आप यह 
कद्दते दें कि अपने वचपन ले ही इस विभिन्‍न इच्छाओं को 
 लकर जो वे जन्म श्रहण करते हैं? यह परमेश्वर की मर्जी 
है, तो विज्ञान के प्रस्थापित नियमों का आप उहलंघन करते 
हैं। इस प्रकार तो आप झमली तौर पर निरूपण करते हैं 
कि “कुछ नहीं! से कुछ वस्तु बाहर आ'रही है। ओर यह 
असम्भव है, आप जानते हैं। इस कंठिनता से बचने के 
लिये, आप को बेहद मानना वा अहण करना पड़ेगा कि 
स्वसावों ओर प्रद्तियों का यह प्रभेद्‌ बच्चा मानों परलोक - 


हर 


श्शेप स्वामी रामतीर्थ- 


से अपने साथ लाता है। ये विभिन्‍न प्रकार की इच्छायें 
“कुछ नहीं! से बच्चे नहीं लाते हैं, वदिकि कुछ वस्तु खे 

उन का आना हो रहा है। 'कुछ नहीं' से वे अस्तित्व मे नहीं 
शा रही हैं। उन का अस्तित्व पहले भी रहा है| दुसरे शब्दों 
सें, ये खब वासनाय, जिनको लोग जन्म के समय अपने 
साथ लाते हैं, पहले के उपस्थित रूप से लाई जाती हैं! 
ये इच्छाय कुछ समय पहले मोजूद थीं। यहां पर हम जन्म 

सस्वन्धी जश्ञातव्य विपय (पृणांशं[० ० ॥7॥0) ओर सझूत्यु 

के स्वीकृत तथ्य (१६० 0७६ 0०8।))) पर घिचार कर रहे हैं| 

वेदान्त दोनों को मितल्रा देता ओर कद्दता है, ज़ब मनुष्य 
मरता है, मरने के समय की उस की अपूर्ण इच्छाओं का 
नाश नहीं हो सका । विभिन्‍न सरुपष्ट इच्छाओं से युक्त यह 
एक अजनथी यहां पेंदा हुआ था। उस की इच्छार्य 'कुछ- 
नहीं सर! नहीं आ सकती थीं। क्या ऐसा नहीं हो सकता कि 

जो इच्छायें मनुष्य के साथ क़त्र मे तोपी गई थीं वही घर में 

पेदा होने वाले नवीन महुप्य के लाथ फिर प्रकट होती हैं । 

यदि आप यह मान लो, तो आप उच्च सर्यक्षरर भूल से वच 

जाते है! जो आप ने यह कहकर को थी कि कुछ चीज़ कुछ- 

नहीं” में खोगई है; और 'कुछ नहीं' से काई चीज़ानिकल आई 

है| हिन्दुओं के इस कर्म के नियम को मान लेने से आए. 
उस विकट कठिनाई से छूट जाते हो, ओर खत्यु तथा 
जन्म का सम्पूर्ण दृश्य वा व्यापार बिलकुल स्वाभाविक हो 

जाता है, एवं.पक्ृति के क्रानूनों तथा इस विश्व के साम्य वा 

मेल के मान्य नियमों के सर्वेथा अजुकूल हो जाता हे 


फिर तुम देखते हो कि कर्म का यह क़ानून तुम्हे तर्क के 
एक दुसरे नियम के द्वारा जिसे तत्ववेत्ता कार्पएय का क़ानून 
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(]89 07 98079 ) कहते हैं, स्वीकार करना होगा । 
जब कोई वात स्वाभाविक ओर साधारण नियमो से समभाहई 
जा सकती है, तव हमें खींचातानी की, अस्वाभाविक्त और 
आजलुमानिक व्याख्याओं से न काम लेना चाहिये। कम का 
कानून अत्यन्त स्वाभाविक, अत्यन्त स्पष्ठ ओर अत्यन्त 
वैज्ञानिक व्याज्या करता है | इसे छोड़ कर फालतू या 
लौफकिक व्याख्याओं को आप न अहण करें । 


यहां पर एक प्रश्न होता है । चेज्ञानिक कहते हैं, ओ 
नहीं, ओ नहीं, नवज्ञात शिशुओं की विभिन्‍न पवृत्तियों की 
व्याख्या हम कम के क़ानून के द्वारा न करेंगे, हमे कमे के 
क़ानून का सहारा नहीं लेना चाहिये, वेश- परम्परा के 
कानून (8ए 07 77.87९०0) के द्वारा वड़ी आसानी ले दम 
इन खब बातों को समझा सकते हैं । वेश-परमपरा का नियम 
उन खब वातों की व्याख्या कर देगा, किन्तु चेदान्त का 
कहना है कि कम का क़ानून वेश-परम्परा के क़ानून के 
विरुद्ध नहीं है। यह ( कम का क़ानून ) उस (वेंशपरस्परा 
के नियम ) को ढक लेता है, उसकी व्याख्या कर देता है, 
किन्तु साथ ही साथ कमे का क़ानून वशपरस्परा के क़ानून 
की व्याख्या करने के अतिरिक्त, झत्यु के समय, मार्नलिक 
शक्कि की देखने मांच हानि की भो व्याख्या कर देता है| चेश- 
परम्पण का क़ानून इस ( झत्यु के खमय मानसिक शक्ति की 
ज़ाहिश हानि ) की व्याज्या नहीं करता। इस लिये फेचल 
वेशपरस्परा के कानून की अपेक्षा कम का यह कानून समस्त 
चेज्ञानिकों ओर तत्ववेत्ताओं के ध्यान का अधिक दावेदार है। 
कमे का क्लानून वेशपरम्परा के क़ानूच को केसे समस्काता 
. हे! किसी मलुष्य के मरने पर उसकी.सव इच्छाये देखने 


स्वामी रामतीथ- 


हओ 
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नए्ट हो जाती हैं | चेदान्त कद्दता है उन का नाश नहीं 
जब मोमवृत्ती जलती होती है, तव बत्ती और 
म की हावबि हो जाती है, परन्तु ज्ञाहिय जब हानि होती 
तभी रसायतन्रिक प्रीति ( (॥०षां४व) - 07४9) से 
लरे रूप भ) उस की प्राप्ति भी होती है; अर्थात्‌ रसायनिक 
दंन ओफ्लीजन में मिल जाता है, हाइड्रोजिन 
ओकसीजन में मिल जाता है।इस तरह ये इच्छाय, यह 
मानसिक शाक्कि, या मनुष्य का सूच्म शरीर, झतत्यु के वाद, 
आध्यात्मिक सम्बन्ध के एक क़ानून के द्वारा-अथवा हम उसे 
भोतिक सम्बन्ध भी कद सकते हँ--मिल जाते हैं । तुम्हारी 
सम्पूर्ण मार्नीसक शक्कि उस क्षेत्र में खिंच जाती है, जहां 
की अवस्था, परिस्थिति, उसकी चुद्धि के अनुकूल, फलने 
फूलने मे सहायक, ओर विकास में बहुत उपकारिणी होती 
है। दूसरे शब्दों भें, तुम्हारी इच्छाओं या मानसिक शक्ति 
का योग वा फल़ उस स्थान को खिचा जाता हे जहां तुम्हे 
अनुकूल भूमि मिलेगी, जहां सब अ्रप्रयुक्त शक्तियां ( पाप - 
4260 ९४७/26७ ) तथा अपूर्ण इच्छाय फलवान होगी । 
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इस तरह हरेक वर्याक्ते अपने माता पिता आप चुनता 
है। फिर हम देखते हैं कि जब एक मनुष्य ज़िन्दा होता है. 
तथव इच्छाओं से भरा होता है । उसकी अधिकांश 
इच्छाये उसके जीवनमे पूरी हो जाती हं,किन्तु कुछ नहीं भी 
पूरी होतीं। इनका क्या होगा ? क्‍या उनकी चिलकुल उपेक्षा 
होगी ओर वे नष्ट हो जायेसी ? नहीं,नहीं। जब एक कली एक 
बाग भें दिखाई देती है, तवव उसके फ़ूलने ओर खिललने की 
आशा होती है। कली से की गई आशा पूरी होती है, और , 


| & 


ठीक उत्तरती हे | हम देखते हैं कि चौंटियों ओर चुद्ध 


मनुष्य अपने साग्य का आप ही स्वामी हैं. १४१ 


प्राणियों की भी इच्छाये पूर्ण होती हैं । तो फिए मनुष्य की 
ही इच्छाय क्‍यों मारी ज्ञॉय ? प्रति या ईश्वर द्वारा मनुष्य 
. क्यों हसा जाय मनुष्य उपद्यस के लिये नहीं हे। उसकी 
इच्छाओं का भी सफल होना ज़रूरी है। हमारी अधिकांश 
इच्छाये हमारे जीवन में फलती फ़ूलती हैं | इस तरह हम 
देखते हैँ कि इच्छाये ही हमारे कार्य बनती हैं, इच्छायें दी 
प्रेरक शक्ति हैं । किन्तु अनेक इच्छाय नहीं पूरी होतीं। डनकी 
कया गति द्वोगी ? वेदान्त कहता हे, “ओ मनुष्य ! ईश्वर 
छारा हसे जाने के लिये तुम नहीं हो । तुम्हारा सब अपूर्य 
इच्छायं ओर अतृप्त शक्ति अवश्यमव फलवान . होगी, यदि 
इस लोक मे नहीं तो दूसरे लोक में ज़रूर |” 

यहां अब एक प्रश्न है | यदि पहले किसी योनि में 
हमारा अस्तित्व था, ओर यदि मृत्यु के वाद हमे फिर जन्म 
अहण करना है, तो फिर पिछले जन्मों की हमें याद क्‍यों 
नहीं हे! वेदान्त पूछता है, स्टति क्‍या है! उदाहरण के 
लिये राम यहाँ तुमसे एक विदेशी भाषा में बोल रहा है। 
राम ने भारतवर्ष में कभी अ्ग्रेज्ञी भाषा में व्याख्यान नहीं 
दिया | तुमसे अंग्रेज़ी में बोलते समय मातृभाषा का एक 


भी शब्द्‌ राम के चित्त में नहीं आता | किन्तु उस भारतीय 


भाषा की क्या पूर्ण द्वानि हो,गई हे! नहीं। वह वहां हे 
/ और यदि राम चाहे तो एक जझ्षण की सूचना से अरबी, 
फार्सी, या .द्सरी भरतीय सापाये उसे याद पड़ सकती 
,. है। तब, रुखति. क्या है! यह, तुंम्दारे, मन की भील है। 
राम के मामले में सब भारतीय भाषाये, फ़ारसी, अरबी 
ओर संस्कृत इस झील की तह ( 00/007 ) पर अचस्थित 


हैं। एक्र छ्षण की खचना से हम भील को छुब्ध कर सकते 


१४२ स्वामी रामतीथे, 

हैं, ओर इन सब चीज़ों को तल (8प्0808) पर ला सकते 
हैं, ओर यही किसी बात को याद करना है। तुम वहुतेरी 
चाते जानते हो, परनन्‍्ठु खब की तुम्हे चेत नहीं होती | अपने 
भन की भा हिला इला कर इसी क्षण तुम उनसे 
सच्चत हो सकते हो, उन्हें तल्न पर लाने से वे तुम्हारे चित्त 
में आ जाती हैं । 


इसी तरह वेदान्त कहता दे, तुम्हारे सब जन्म ओर 
भूतपूर्व जीवन वहां तुम्हारी चेतना की आत्तरिक भील 
में, ज्ञान की आन्तरिक मील मे हँ।व वहां हैं. । इस 
समय वे तह पर अवस्थित है | वे तल ( सतह ) 
पर नहीं हूँ । यदि तुम अपने पिछले जन्मों की याद 
करना चाहते हो, तो कोई कठिन बात नहीं हे । अपने 
ज्ञान की भील ही की तह का खलमला कर आप जो चीज़ 
चांह तल पर ला सकते हैँ । यदि आप चाह तो अपने पिछले 
जन्मों को भी याद्‌ कर सकते हैं. किन्तु यह प्रयोग करने के 
योग्य नहीं है, क्योंकि एक दुसरे क़ानून अर्थात्‌ उत्करान्ति 
के क़ानून के अनुसार,तुम्दे आंगे बढ़ना दे, तुम्हे अग्नसर होना 
है। पुराने मुर्दे ठुपे रहने दो, भूत काल को अतीत की खबर 
लेने दो | तुम्हारा उस से काई सम्बन्ध नहीं । तुम्हें तो 
आंगे जाना है। ह 


फिर ये सब चीज़ जिन में तुम्हें इतनी दिलचस्पी है; 
जन्दे तुम इतना अधिक पसन्द करते हो,जिन से तुम आकृष्ट 
होते हो, तुस दुनिया में देखते हो । वेदान्त कहता है, कम के 
, कानूनों के अनुसार तुम इन्हें पसन्द करते हो, तुम्हारी इनमें 
द्लिचस्पी हे, तुम्हारा इन पर स्नेद्द है | तुम इन्हें पहचानते 

, हो, केवल इसी कारण से कि किसी संमय तुम ये सब . 


महुष्य अपने साग्य का आप ही स्वामी है... १४३. 


चीज़ रद्द चुके हो, तुम चट्टान हो चुके हो, तुम चद्दानों में 


'सो चुके हो, तुम नदियों के साथ बद्े हे, तुम पौधों के 


साथ उगे हो, तुम पशुओं के साथ दोड़े हो, ओर तुम उन 


' खब को देखते ओर पहचावते हो। अब हम इसे दखरी 


चइसील से सावित कर सकते हैं । 


यह अफलातूं की दलील को काम में लाना हे। स्थव॒ति 
क्या है ? स्तुति से प्रतीत होता है कि जिस वस्तु को हम 


, अब याद कर रहे दें उसे हम पहले से जानते थे। दृष्टान्त 


के लिये कष्पना करो कि कुछ लोग एक साथ ये व्याख्यान 
झुनने आते हैं, कभी न चिछुड़ने घाला जोड़ा।इस भवन 
( हाल ) में दिये हुए सात व्याख्यानों में वे आये, किन्तु 
आहठवये व्याख्यान में केवल एक ही अकेला पधारता है, 
दुसरा नहीं । बिछुड़े हुए अकेले मनुष्य से मित्रमण यह 
प्रश्न करेंगे, “ तुम्हारा मित्र या प्रेमपात्र कहां है ! वह कहां 
है?” यह प्रश्न क्यों किया ज्ञायगा? इस प्रश्न का कारण 
सद्ृति का क़ानून है, जो संग दां संयाग का क्लानून भी है। 
इम दोनों को सदा साथ देखते हैं, दोनो हमारे खुपरिधित 
हो जाते हैं, दोनों हमारे चित्त में मानों एक हो जाते हैं, 


दोनों संयुक्त थे, ओर बाद को हम उन से से पक देखते हैं, 


ओर यह एक हमे तुरन्त दूसरे को यादे कराता है । इस 


« सरहद पर दिमाग में संग वा संयोग क़याम हुआ था, और 


इस तरह पर याद आई। यही याद उस वस्तु की भूतपूर्च 
ज्ञानकारी की सूचना देती हे जिसे हम स्मरण करते है। 


 * अब यह तुम्हारा तर्क है। सब भलृष्य मंरणशील हैं। 
[् का 3 कर 
शिवलाल मनुष्य है, अतपच चह मरणशील है। तुम्दारी सब * 


दलील, तुम्हारी सब थुक्कियां, तुम्हारा सब तक-शाखत्र इस 


१४४ स्घामी रामतीथे. 


आधार (/7श7750) पर अवलम्पवित हे--सच मनुष्य मरणु- 
शील हैं, शिवलाल एक मनुष्य है। केचल ये दो बातें कहो, 
परिणाम को रोक रकक्‍्खो | स्मृति की भांति तुम्हारे चित्त मे 
तुरन्त परिणाम - शिवलाल मरणशील हैं-आजाता है। यह 
नतीजा केसे निकला ? अफलतातूं की व्याख्या के अछुसार 
स्खृति के क़ानून की क्‍या यह करतृत नहीं है? है। तीन 
कथन “सब मनुष्य मरणशील हैं, ” “शिवलाल एक मनुष्य 
है, ” ओर “ शिवलाल एक मरणशील हे “-मोजूद है । इनमें 
से दो तुम्हारे सामने रक्खे गये थे, “सब मनुष्य मरणशील 
हूं,” “शिवलाल एक मचुष्य हे ”। ये दो तुम्हारे सामने 
रक्खे गये थे, ओर तुरन्त, जैसा कि दाशनिक कहते हैं, 
विचार के नियमों के अनुसार, तीसरा कथन तुम्दारे चित्त 
में आ जाता है। हरेंक के चित्त मं चह आ जायगा। ऐसा 
क्यों होता है | ठीक बेसे ही यह भी होता है, जैसे कि जब 
हम एक मिन्न को देखते हैँ तो हमे डस दुसरे मित्र की याद 
आ जाती है जो सदा इस मिन्न के साथ रहता था। अच्छा, 
यह याद कक्‍्योकर आई, वित्वार का यह नियम हरेक और 
सब के दिमाग में स्वाभाविक क्‍यों है? विचार का यह 
नियम जिस के द्वारा इस प्रकार की याद आई हरेक ओर 
सव के चित्त से क््योकर, मोजूद है / एक प्रकार की स्घति 
से | याद से पूर्वश्ान खूंचित दाता है | हरेक बच्चा जिस. का 
दिमाग हे तर्फ करने की योग्यता रखता है,हम हरेक बच्चे से 
वहस ऋर सकते हैँ । जब. वह कुछ सोचना. शुरू करता हैं, 
तब हम उस के सामने यह तर्क पेश कर तो बह इसे 
मंजूर कर लेगा । 


यहां पर दम रेखागरित का. एक साध्य (7000०) 


+ 
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सिद्ध कर रहे हैं | हम तुरन्त नतीज पर पहुँच जाते हैं । यह 
'नतीजा याद्‌ द्वारा भाण्ते हुआ | हरेक ओर सब के दिमाय मे 
स्वाभाविक होने के कारण यह याद्‌ इस बात का ठीक रे 
प्रमाण है कि जो चीज़े स्घूृति द्वारा तुम्हारे दिमाग में फिर 
संजीबित होती हैं, उन स तुम पहले ही से परिचित दो। 
स्वूति से जो बस्तुये तुम्द्ारे मस्तिष्क में फिर संजीबित दोती 
हैँ उनसे परिचित ओर अवगत होनेके लिये यद्द ज़रूरी हे कि 
किसी न किसी समय तुम ने उन्दे सीखा या प्राप्त किया 
होगा | तुम्हे अब यकीन है कि तुम ने उन्हें इस जीवन में 
सीखा या प्राप्त नहीं किया | यह ज्ञान तुम्दे कहां से मिला ? 
बेदान्त कद्दता है, किसी भूतपूर्व जन्म में । 


अब एक दुूसर खाल है । अच्छा, यदि इम अपसे 
भाग्य के विधाता हैँ, तो हम में स कोई भी ग़रीब नहीं होना 
चाहता | फिर दम गरीब क्‍यों पैदा होते हैं ? हम सब चाहते 
हैँ कि धनी पेदा हो, हम में से कोई भी ग्ररीव नहीं होना 
चाद्वता, फिर भी हम में से वहुतेरे ग़रव पढ़ा होते हैं । यहद्द 
क्या बात है ? वेदान्त जवाब देता है, तुम्हे इन मामलों पर 
ठीक ठीक रीति से, इष्टि डालनी चाहिये, उन्हें पूरी तरद्द पर 
समभना चाहिये। आधी सच्चाइयों पर भरोसा न करो [| 
सब पहलुओं से तथ्यों को देखो | यद्द सत्य नहीं है कि हरेक 
व्यक्ति लंदन का नगरपति दोने का इच्छुक है । यद्द एक 
भनृष्य दे जो पाँच रुपये सप्ताह पाता है, उस की अभित्ञाषा 
है कि सात रुपये सप्ताह की जगह मिल जाय ] लंदन का 
नगर-पति दोने का विचार. उस के चित्त म॑ कश्नी नदीं आता। 
' नहीं, तुम देखते हो, यह सत्य नहीं है। 


अब दूसरी ओर ( दष्टि-स्थल ) से मामले को देश्तिये.।. 


१४६ स्वामी रामतीथे- 


लोग अपनी अभिलापाओं में असंगत और अलुचित हैं। वे 

अपनी अभिलाषाओं को परिस्थिति के योग्य नहीं बनाते । 
थे अभिलाषाओं के शुल्ाम हो जाते हैं। वे अपनी इच्छाओं के 
स्वामी नहीं हैं, ओर इस प्रकार वे प्रतिकूल्न होते हुए भी, 
झपनी ही इच्छाओं से वे कठिनताओं ओर तंगियाँ में पहुंच 


५ 


जाते हैं, व ।चन्ता आर दृदकत म पड़ जांदे हैं । 


अब हरेक ओर सब के लिये वातोलाप का रोचक हिस्सा 
आता है | मान ले कि यह एक भनुष्य हे जो अपनी पाश- 
विक दृत्तियां को चरितार्थ करना चाहता हे । वह ज्ञान से 
कोई मतलब नहीं रखना चाहता । वह आध्यात्मिकता, धर्म; 
सदाचार, नामया कीति के भंकट में किसी तरह नहीं 
फंसना चाहता । वह इन बातो से कोई मतलब नहीं रखना 
चाहता। उसे केवल अपनी पाशविक इच्छाओं, अपनी 
इन्द्रियों की घासनाओं को तृप्त करने से प्रयोजन है | यह 
मनुष्य मरता है । ( इश्ान्त के लिये यह एक कल्पित मामला 
है )। अब यह किस प्रकार के माता-पिता अपने' लिये 
बनावेगा ? उस की इच्छा नहीं चाहती कि विद्वान माता- 
पिता उसे जन्‍म दें | जिस प्रकार की शक्ति उस में हे उसे 
अपने अलुकूल भूमि के (लिये! धनवान माता-पिता की ज़रू- 
रत नहोीं है । इस शक्ति को शिक्षित या सभ्य, माता-पिता 
| आवश्यकता नहीं हे । नहीं, वेदान्त कहता है कि यदि 
यह मनुष्य निरानिर- पाशविक दृतियों का वना हुआ है, तो 
खुअरों या कुत्तों के रूप में उसे अत्यन्त उपयुक्त ओर उचित 
. शरीर प्राप्त होगा, क्योंकि उस योनि में उसे पिता-माता खे 
वह शरीर प्राप्त होगा जो खाने से नहों अधाता, जिसे 
 धाशंविक बुत्तियों के अनुशीत्न से ठण्ति नहीं होती, जो 
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शर्यर इस के लिये उपयुक्त है कि वह अपने आप को वेहदा 

बनावे । चह् उस प्रकार का शरीर पावेगा | उस की इच्छाओं 

की पूर्ति के लिये उस का खुशर या कुत्ता के रूप में पेदा 

होना ज़रूरी है | इस तरह चह अपने भाग्य का आप दी 
' स्वामी है,,तब भी जब कि वह कुत्ता या सुअर है । 


इस दुनिया के लोग जब किसी चीज़ की इच्छा करते 
हैं, तब वे नहीं देखते परिणाम कया हांगा, वे नहीं देखत कि 
वे कहाँ पहुँचेगे। ओर बाद को जब वे अपनी इच्छाओं का 
फल पाते हैं, तव वे रोना और चीखना और अपने भाग्य 
को भीखना शुरू कर देते है, अपने अहा को रोते हैं, वे रोना 
ओर अपने ओठ चवाना शुरू कर देते हूँ । इस प्रकार जब 
तुम इच्छा करते होते हो, तभी तुम समस्त लेते हो कि 
परिणाम क्‍या होगा | तुम स्वयं ही इस मुसीबत को लाते 
हो, और दूसरा कोई नहीं । 


पूर्वीय भारत के एक कवि की कथा राम तुमको खुना- 
बैया। वेह मुखलमान कवि था। बड़ा भला और चतुर था। 
वह एक देशी राजा के दरवार में रहता था। राजा उस से 
बड़ा स्नेह करता था। एक रात को देशी राजा ने देर तक 
उसे अपने साथ रकखा | कवि ने तरह तरह की कवितायें, 
सरस कथाये और अत्यन्त रोचक कहानियां खुना कर उस 
का मनोरंजन किया । चतुर कवि ने यहां तक राज़ा को 
प्रसन्‍त किया कि वह नींद को भूल गया, और बड़ी रात 
बीते सोने गया । रानी ने पूछा कि सयनघर सोने;को आने में 
इतनी देर होने का क्या कारण, है। राजा ने उत्तर दिया, 
“आह, आज एक पिल्क्षण पुरुष आ गया था,- वह बड़ा 
ही मज़ेदार, रसिक ओर रोचक था।” तब रानी ने उस 


१४८ स्वामी रामतीर्थ 


का अधिक हाल पूछा | रानी के कोतूहंल के कारण राजा को 
कवि की योग्यता ओर गुणों का इसे ऋद्र विस्तार पूचेक 
वर्णन करना पड़ा कि दोनों बहुत देर तक ,जागते रहे ओर 
बिलकुल तड़का होते होते सोये। रानी का कोतूहल वहुत 
ही वढ़ गया। उस ने राजा से कहा कि उस संसेक कवि 
को किसी दिन मेरे महत्त मं सी लाओ । बूसरे दिन यह 
रसिक कचि रानी के सामने लाया गया। आप जानते हैँ 
कि भारत वे की रीतियां पश्चिमी रीतियों से विलकुछ 
समिन्‍न है| भारत में नारियां पृथक कमरों मे रहती है ओरश 
मर्दों से, पुरुषे। से, बहुत नहीं मित्रती जुलती। वे अलग 
रहती हैं, विशेषतः मुसलमान रमणियां, हिन्दू नारियां 
नहीं, बहुत बड़ा घूंघट काढ़ती हैँ, और अपन पति यां 
अत्यन्त शुद्ध अथवा सच्चरित्र ओर शरीफ के सिचाय 
किसी ओर के सामने झुह नहीं खोलती | तथास्तु, वादशाह 
इस्र शायर को ( हम लोगों की जबान में ) रानिवास में, ज़नाने 
महल में ल्ञाया। वहां उस ने अपनी कंवताये पढ़ी और 
कहानियां सुनाई । महिलाओ का दिल वहुत दी खुश हुआ ! 
तथ कवि ने बतलाया कि में अन्धा हूँ, नेत्रो के एक रोग से 
, पीड़ित हूँ। किन्तु वास्तव में वह अन्धा नहीं था। इस कवि 
का दुए अभिप्राय यह था कि च्रह रनिवास में- रहने पावे, 
कोई उस पर सन्‍्देह न करे, ओर नारियां उसे अन्धा समक 
कर बिना किसी संकोच के उस के सामने निलके ओर 
बातचीत करें, इस कमरे से उस कमरे में ज्ञाय ओर उस के 
सामने अपने चेहरो पर लम्बी नकावे न डाले । अब उस 
अन्धचा समझ कर राज़ा ने उसे नारियो के भवन में रहने दिया 
किन्तु आप जानने है कि सत्य छिपाया नहीं जासकता। _ 
7 #गुजाए्रा कप60 00 8४! शक 288 8897 . 
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ग्रणाह शंहापाद्वां ज्थ्घाड 07 0600 876 आक्ष8, /? हे 
दज्मत्व कर ज़मीन में मिला दिया जाने पर भी सत्य फिर 
उठेगा, परमेश्वर के नित्य चर्ष उस के हैं। ” 


सत्य छिपाया नहीं जा सकता, वद्ध एक दिन अवश्य 
अकटेगा । एक्र दिल इस कवि ने एक लौंडी से कोई चीज़ 
लाने को कह्दी | आप॑ जानते हैं कि भारत में जो लोग तनिक 
धनी होजाते हैँ वे वड़े आलसी हो जाते हैं । आलस्य 
धनशालिता का लक्षण समझा जाता है। तुम बड़े ही कुल्लीन 
हो यदि तुम खुद कुछ नहीं कर सकते | यदि एक आदमी 
'क्ली सहायता से तुम गाड़ी में बेठ पाते द्ो,तो तुम बड़े ही 
शरीफ आदमी हो | यदि कपड़े पहनने में तुम्हे किसी आदमी 
' से सहायता लेनी पड़ती है, तो तुम बड़े ही कुलीन हो । 
यदि चलने फिरने में भी तुम्द एक आदमी का सद्दारा लेना 
पड़ता है तो तुम वड़े ही कुल्लीन हों । इस प्रकार से पराव- 
लम्बन प्रतिष्ठा का चिन्ह है। स्वाधीन ओर स्वाबलम्ब को 
पराधीनता और दासत्व समझा जाता है। जब इस कवि 
को राजा के भवन भे एक अच्छी जगह मिल गई, तो अपनी 
जगह से उठ कर ,दूसरे किसी मनमाने स्थान पर कुर्सी 
ले जाकर रखना वह अपनी शान के खिलाफ समभने लगा। 
इस लिये एक दासी को उंसने ऐसा करने को आज्ञा दी । 
किन्तु उंसने कठुता से जवाब दिया कि मुझे छुट्टी नहीं हे, 
इसके बाद दूसरी दासी वहां आई | डसने उसे वढ़कर अपने 
पास आने का संकेत किया ओर कुर्सी हटा देने को कहा | 
'किन्तु उसने कहा कि-कमरे में कोई कुर्सी नहीं हे। उसने 
कहा, “पानी का: वह गिलास मेरे पास ले आओ” उससे 
कहा, “इस कमरे में एक भी नहीं है। में दुसरे कमरे से 
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त्रकट हर, झुझे। चेन दे ।” कहानी कहती है कि स्ृत्यु दें 
उसी ठोर उसके सामने प्रकट हो गये । जब उसने काल की 
ओए देखा, तब बह चकित होगया, ओर कांपने लगा। 
यह भयानक मूर्ति, यह कोई दानववत्‌ वस्तु फ्या दे? उसने 
.कालंदेव से पूछा,"तुम कोन हो?” काल्देवन कहां,'में वह हूँ 
जिसको तुमने याद क्रिया था, तुमने असी मुझे! छुलाया दे, 
ओर में तुम्हारी इच्छा पूरी करने आया हैं।” तथ ते चूढ़ा 
कॉपने लगा ओर बोला, “मेंने तुम्हे इस लिये नहीं बुलाया 
था कि झुझे मार डालो, मेने तुम्हे केवल इसी लिये बुलाया 
था कि मेरा बोका उठवा दो ओर मरे कंधों पर धरवा दो । 


'लोग यही करते हैं | तुम्हरी सब कठिनाइयां, तुम्हारी 
सब 'मुसीवतें, ओर जिन्हें रंज कहा ज्ञाता है डन सव को 
लाने याला तुम्हारा अपना ही आप है। तुम अपने भाग्य 
. के आप ही विधाता हो | किन्तु जब ( इच्छित ) घस्तु आती 

है, तद तुम रोना और भ्रीखना शुरू करते हो। हुम म्त्यु 
का आवाहन करते हो, ओर जब मृत्यु आती है तब तुम 
रोने लगते हो । किन्तु ऐसा नहीं हो सकता। जब तुम 
नीलाम में सब से ऊँची बोली एक वार बोल देते हो; तब 
तुम्हे चीज़ लेनी दी पड़ती हे । जब तुम घोड़े को दोड़ाते हो, 
तब गाड़ी धोड़े के पीछे दोड़ती ही हें।इस लिये जब पक 
चार तुम इच्छा करते हो, तो तुम्हें परिणाम, भोगना ही 
पड़ेगा। इसका क्‍या कारण हूं कि लोग सामान्यतः बुढ़ापे 
: भें मरते हें ओर जचानी में बेहुत कम लोग भरते हैं 
चेदान्त कहता है कि .जवब लोग बूढ़े हो जाते हैं, तव उनके 
'शरीर रोगी हो जाते हे । बीमारी उन्हें सताती. है 
आर तब वे मोत की इच्छा करने त्गते हैं । वे संकट से -. 


श्र स्थायी रामतीथे. 


छूटने की इच्छा करने लगते है, ओर संकट से उनका छुट- 
कारा होता है । इस तरह पर आप की झूत्यु को लानेवाला 
आप का अपना ही आप ( मन वा आत्मा ) है| वेदान्त के 
अज्चुसार प्रत्येक मनुष्य आत्महन्ता है । झुत्यु उसी क्षण 
आती हैं, जब तुम उस के आने की इच्छा करते हो । लोग, 
चड़ती जवानीम क्यों मर जाते है ? इस समय शायद राम पर 
झाप विश्वास न करेंगे, किन्तु यदि आप ठीक ठीक अब- 
लोकन करें ता रास, इस समय जो कथन कर रहा है उस 
से आप को सहमत होना पड़ेगा। राम ने वहुतेरे लोगों को 
चढ़ती जवानी मे मरते देखा है । राम ने उन के शुप्त जीवन 
में प्रवेश किया, सारे मामले की जाँच की, और मालूम इनआ 
कि ये युवक द्लोज्ञान से स॒त्यु के अभिलापी थे, अपनी 
परिस्थितियों से परेशान थे, ओर आसपास को वदलना 
चाहते थे । सदा यही वात होती है । अब ठोस वा मोटे 
उदाहरण देने के लिये समय नहीं हे, परन्तु यह एक 
दथ्य ह 


भारत वर्ष के एक सास्प्रदायिक महाविद्यालय में एक 
होनहार युवक आध्यापकी का काम करता था। एक सावे- 
जनिक सभा में उस ने कहा कि में अपना जीवन इस 
निर्मित्त अपेण करूंगा । उस ने अपने आप को उस काम के 
अपरण कर दिया । कुछ समय तक बड़ी सरगर्मी से वह 
वहां काम करता रहा ओर फिर उस की राय वदली, उस के 
विचार फेल,उस का चित्त घिस्तृत हुआ, उस के विचार बढ़े, 
ओर फिर उन सम्प्रदायावलम्बियों के साथ मिल कर काम 
करना उस के लिये कठिन हो गया, उन .सस्प्रदायवादियों की 
हार्दिक सहाज॒भूति उस़के साथ नःरह सको | फिर भी उसे उन 


मनुष्य अपने भाग्य का आप हो स्वामों हें श्श्३ 


के साथ किसी तरद्द मित्र कर काम करना पड़ता था.क्योकि: 
घह-चचन दे चुका था, फ्योकि वह उन के पक्ष में अपने को 
चांध चुका था। इस लिये इस युवा पुरुष के लिये छुठकारे का 
- कोई उपाय नहीं था। उस का भन यदि एक स्थान में था तो 
तन किसी दूसरे' स्थान पर, मन ओर तन मिले हुए नहीं 
थे। यह हालत नहीं टिक सकी। मलुष्य की झुत्यु हो गई। 
सत्यु के लिवाय किसी दूसरे उपाय से.वह अपनी अवस्था 
को नहीं चद्ल सका। सृत्यु से हालत बदल गई । इस तरह 

पर मौत भी होवा नहीं है जेसी कि चह जान पड़ती हे । 

तुम अपनी परिस्थितियों के स्वामी हो, आप ही अपने 
भाग्य के ईश हो । लोग हुःखी केस बनते हैं ? मुसीबत क्यो 
'कर आती है ? इच्छाओं के संग्राम (०0/6/) से। तुम्हें 
एक प्रकार की इच्छा होती है जो/ तुम से एक प्रकार का 
काम करवाती है, और फिर तुम्हें दूसरी इच्छाय होती हैं, 
जो तुम से दूसरे प्रकार के काम करवाती हैं। दोनों इच्छाये 
मोजूद हैं । एक इच्छा तुम्हे लेखक, वक्त, अध्यापक, 
व्याख्यानद्वाता,वा प्रचार की हेशियत से एक्र पद्‌ पर उठा ले 
जाना चाहती है, और दूसरी प्रंक्तार की इच्छा उत्पन्न होती है 
और चह चाहती है कि तुम इन्द्रियों के दास बने। ये पर- 
स्पर विरोधी इच्छाये हैं, आर साथ रे नहीं टिक सकतीं। 
( ऐसी हालत में ) क्या होता है ? दोनों की पूर्ति आवश्यक 
'हं। जब कि एक, की पति होतो है तब दूसरी को हानि 
पहुँचती है ओर तुम्हे व्यथा -होती है। ज्बव कि दुसरी की 
पूर्ति होती है तो पद्दिली को दानि पहुंचती है ओऔरः तुम्ह 
'ख होता है | इस प्रकार से छोग अपने को कलश में 

डालते है। तुस्हारी पीड़ा भी यह प्रकट करती है कि तुम अपने .. 


१५७ स्वामी रामतीर्थ- 


के 
[३ 


भाग्य के आप ही स्वामी हो।। वड़ी छुन्दर कद्ानी रे राम इस 
का देष्टान्त देगा । 


०. 4 | ५० 


एक भारतीय के दो ख््रियां थीं। आप जानते हैं कि 
दिन्दू बहुचियाह में कदापि नहीं विश्वास करते, किन्तु 
मुसलमाय करते हैं । वह मुललमान था, जिसके दो स्त्रियां 
थीं। उनमें से एक फोठे पर रहती थी ओर एक नीचे ! 
एक दिन एक चोर घर में घुसा | उसने सब माल चुराना 
चाहा, किस्तु घरके आदमी जाग रदे थे, ओर चोर को कोई 
चीज़ चोराने का अचसर नहीं मिला । सबेर छोते के 
समय घर के लोगों ने चोर को देखा, और उसे पकड़ कर 
मजिस्टरद के सामने ले गये | कुछ चोरी नहीं गया था, फिए 
भी चोर ने घर में सेन्ध तो लगा ही दी थी। यह एक अप- 
राध (जुमे ) था। मर्जिस्दट ने चोर से कुछ सवाल किये 
किसने तुरन्त स्वीकार किया कि मैने चोर करने की निव्यत 
से घर मे सन्‍ध लगाई थी। मजिस्ट्रेट उसे कुछ देड देने ही 
वाल्ला था। उस मनुष्य ने कद्दा, “जनाव, ! आप जो चाहे 
कर रूकते हैँ, आप मुझे! कारागार में भेंज सकते हैँ, आए 
सुके कुत्तों के सामने फेक खकते हैं, आप मेरे शरीर को 
जला सकते हैं, किन्तु एक दंड मुझे न दीजिये”। मजिस्देट . 
ने चकित दोकर पूछा, वह कौन सा ? महुप्य ने कहा, 
मुझे दो स्त्रियों का पति कभी न बनाइये । यहद्द दंड मुझे 
फभी न दीज़ियेबा ।” यद्ध क्यों? तब चोर यताने लगा कि 
वह केस पकड़ा गया, कोई वस्तु छुराने का अवसर उसे 
एयोंकर -नहीं मिला । उसने कद्दा कि सारी रात मकान के 
मात्िक को ज़ोने पर खड़ा रहना पड़ा, क्योकि एक छोड़ू 


उसे ऊपर घस्रीद रद्दी थी और दूसरी नीचे । उसके सिर 


महुष्य अपने साग्यका आप ही स्वामी है. .- १५४५ 
के वाल लुच गये और पेरों के मोज़े फट गयें। सारी रात 
वह जाड़े से कॉपता रहा। इस तरहद्द पर में पकड़ा ग्रया 
आर कुछ भी न चुरा सका | 


ऐसा! ही है । तुम्दारें सच क्लेश तुम्दारी परस्पर 
पिरोधी इच्छाओं के कारण आते हैं, ओर तुम्दारी इच्छाओं 
में संगति (!&770709) नहीं होती, तथा आप जानते हद 
कि जिस घर में फूट दोती हे वह नष्ट हो जांता.हे | इस 
लिये अपने दिले ओर चित्तों को जाँच कर देखिये कि वहां 
शान्ति हे या नहीं । यदि आप का लद्॒ंय एक है ओर उद्देश्य 
अधिभक्त दे तो आपको कोई कष्ट नहीं होगा, काई व्यथा 
नहीं दोगी। किन्तु यदि वहां विरोध ओर प्रतिकूल्ता हे 
तो धर अवश्य गिरज्ञायगा और आपको अवश्य कष्ट होगा । 

तुम्हारी व्यथा का यद्द कारण है, ओर आप स्वयं ही 
उसके लाने चाल दे । आप अपने भाग्यों के आप दी 
मालिक है । मनुष्य की नीच आकाज्षायें भी दोती हें ओर 
ऊँच भी । दोनों में लड़ाई होती है| क्रिन्तु विकास के सार्व 
भोम सिद्धान्त के अनुसार, इस भगड़े ओर लड़ाई में, 
योग्यत्म बचा रद्देगा | योग्यवम को जीते रखना प्रकृति का 
अभी है । इस प्रकार योग्यतम को जीते रखने वाले इस 
खसावेभोम क़ानून के अज्ुसार, इस संग्राम में उन इच्छाओं 
की विजय होती हे जिनमे सव से अधिक शक्कि दोती है । 
किन्तु यह शक्ति कहां से आती है ? शक्ति सर्व्य से, 
आर केवल सत्य से..आती है। केवल उन्हीं. इच्छाओं की 
“जय दोगी जिनमे सत्य, सदान्नार, न्याय, उत्तमता -या 
शुद्धता की भात्रा अ्रधिक है। तुम्हे संगीन की त्तोक अर्थात्‌ 
खांडे की धार पर उन्नति ओर झुधार करना पेड़ेगा। 


. १४६ स्वामी रामतीर्थ 


तुम खदा विषयभोग में नहीं सड़ सकते। स्वार्थमय दृष्णा 
ओर लोभ में तुम नहीं सड़ खकते। तुम्हें उठना होगा, 
धीरे धारे किन्तु विना किसी सनन्‍्देह के। यह हे तुम्हारे' 
सामने आतन्द्‌। यहां यह कम का कानून हरेक ओर सब 


के स्िये आनन्द लिये खड़ा है । 


इच्छाओं की पूर्ति क्‍यों होता चाहिये ? बेदान्त कहता 
है तुम्हारी असली प्रकृति, तुम्हारा असली आत्मा अमर 
है । राम अमर परमेश्वर हे।अब 'तुम्हारी सब इच्छाये, 
मन ओर तन, सत्य के महासप्तुद्र में, नित्यता के महासागर 
में केवल लहरें ओर तरंग होने के कारण उसी पदार्थ के * 
स्वभाव के हैं जिसके कि वे बने हुए हैं। सत्यनारायण, 
परमात्मा या आत्मा दुनिया को अपनी सांस कह्ली तरह 
बनता है। संसार मरी सांस है । आपकी आँखों की फकपक 
में, में ने दुनिया की रूष्टि की | तुम्हारे नयनों की ऋपक में 
दुनिया की सृष्टि होती हे। (में तुम्दाय आत्मा हूं)। 
इन सब इच्छाओं में परमात्मा ओर तुच्छ अहंकार ( अधथात्‌ 
शुद्ध व मलिन अहंकार था खुदा-खुदी ) भाव मिले छुए हैं । 
इच्छाओं का वह स्वरूप जो आसन्तरिक एस्मेश्वरता या 
अमरता पर निर्भर है सब इच्छाओं को पूर्ण होने के 
लिये वाध्य करता गे 


॥ 747 ग्प 


। ओर इच्छाओं के वे तत्त्व जो 
साया पर अवल्लस्वित हैं इच्छाओं की पूर्ति में देर लगाते हैं । 
तुम्हारी इच्छाओं की पूर्ति में जो थह देर होती हे उसका 
कारण तुम्हारी इच्छाओं का भाया-तत्व है; ओर तुम्हारी 
इच्छाओं 'की पूर्ति की अखंदिग्धता (०९एशांग्रात) का 
'कारण तुम्हारी इच्छाओं की आल्तरिक' देवी प्रकृति है। 
" अच्छा, आप फहेंगे कि इच्छाये देवी कैसे हुईं ! सच इच्छाये 


अलुष्य अपने साग्य का आप दी स्वामी है... १५७ 


प्रेम के सिवाय और कुछ नहीं है, ओर प्रेम ईश्वर के सिवाय 

आओऔरए कुछ नहीं हे। क्‍या प्रेम ईश्वर नहीं हे ? सब इच्छायें 

उसी भकार की हैं जेसी कि आकर्षण शक्ति । आकर्षण शक्ति 

क्या है ? यहां पृथिव्री चन्द्रमा को आकर्षित कर रहो है। यहां 
सूर्य पृथिवी को अपनी ओर खींच रहा है। यहां ग्रह एक दुसरे 

को अपनी ओर खींच रहे हेँ--'चिशव -प्रेम', यहां भ्रीति वा 

'स्नेह्मकपण (४/ऐ0) का क़ानून' है, एक अखु दूसरे 

असु को खींच रहा है | अगुओं या परमाणुओं में संसक्कि 

वा संलग्नता (००॥९४07) . की शक्कि क्या है ! एक अख 

दूंसरे अण को खींच रहा है। आकर्षण करनां ते तुम्ददारे 

स्थिति-चिन्दु स इच्छा करना है। यह खिंचाव, यह शक्ति, 

यह सेंसक्लकि वा संलग्नता, यह रासायनिक चिपकाष या 

लगाव, यह आकर्षण क्यो हैं ! यह सब इच्छा है। तुम्हारी - 
स्व. .इच्छाये--देवी या परमेश्वरीय हैँ | इस प्रकार तुम्हारी 
इच्छाओं का ईश्वरीय स्वभाव उन-( इच्छाओं ) की पूर्ति 

पर आम्रह् करता है। किन्तु जब तुम उन्हें. स्वार्थी या 

शारीरिक अथवा ब्यक्तिगमत बना देते हो, तब उनका स्वार्थी- 
यम उनको ( इच्छाओं को.) माया की प्रकृति का बना देता 

है और इस प्रकार उनकी पूर्ति में देर होती -है। 


तुम्हारी इच्छाओं की सरलता ओर निर्विध्नता पूर्वक 
पूर्ति के लिये, ओर उनकी पूर्ण उपलाब्ध के लिये, तुम्हे 
अपनी इच्छाओं के माया-स्वभाव को घटाना होगा, तुम्हें 
अपनी इच्छाओ की इंश्वरीय यां निस्वाथे-प्रकृति को 
अधानता देनी होगी, ओर तब वे फल्नवती होगी। 


रु 


हम एक कविता पढ़ कर इस विषय को समाप्त करेंगे। 
.एक वार अनुभव कर लो कि तुम अपने भाग्य के आप ही 


श्श्द | स्वामी रामतीर्थ, 


आअवस्थाय विभिन्‍न य्ांइ है। तुम शपत्ती प्रभता की उपलब्धि 
करो, अपने आप की अपने आख-पाल का शुल्लाम न समझी, 
इस सत्य का अच्ञभव करो, इस खत्यःको जानो कि तुप्त 
आपने भाग्य के आप विघधाता हा, ओर तम चाहे जिस दशा 
मे हो, तुम्हारा आस-पास कुछ भी हो, देह चादे कारायार मे 
डाल दी जाय, अथवा तज्ञ धारा में वह रही हो, अथवा 
किसी के पेरों से कुचली ज्ञा रही हो, याद रक़खो “में बह 
हैं” जो खब अचस्थाओं का स्वामी है, भ दह नहीं हूँ, “में चह 
हैं. साग्य का स्वामी ।” तुझ्दार मित्र तुम्हारे स बनाये जाते 
हैं । क्षिनका तुम मित्र कहते दो उनको तुम्दारी ही इच्छाये 
सहारे इदाो गिदे रखती हैँ! जिनको तुम शत्रु कहते हो ' 
उनको भी तुम्हारी ही इच्छा ने तुम्हांर इर्दू गिर्दू रकखा है । ऐ' 
शत्रुओं, तुम्हें में ने बनाया है, ऐ मित्रो | तुम मेरी कृति हो। 
इस कल्पना को अनुभव करो, ओर इसका परिज्ञान करो आर 
फिर देखो कि तुम कितने खुखी हो जाते हो | 
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